० पिि.प 
अनवादक के दो शब्द 
हक 
नरगडड5७5१- 

प्रस्तुत पुस्तक भावना-विवेक' के मृल लेखक हे मेरे 
आदरणीय श्रद्धाभाजन गुरुवये श्रीमान्‌ कविरत्न पं० चेनसुखदास 
जी न्यायतीय। यह आपकी करीब आठ वर्ष पहले की रचना है । 
यह संस्कृत में है । इसकी संस्कृत आकर्षक और सुवोध है। 
संस्कन, कविता, प्रशयन में आप बड़े कुशल ओर सिद्धहस्त हैं । 
भावना-विवेक' के अतिरिक्त 'निक्षेप-चक्र, 'पावन-प्रयाह/ 
श्रादि कई संस्कृत ग्रन्थों की रचनाएं आपने की हैं. जो अभी 
पुस्तक-रूप में प्रकाशित नहीं हुई 

'भावना-बरिवेक' में पोडशकारण भावनाओं का चर्णन 
हैं। इन भावनाओं का जैनबर्म में जो महत्व है, उससे प्रत्येक 
जैनवन्धु अच्छी तरह परिचित है। भाद्रपद मास में कोई इन 
भावनाओं का पूजन करते हैं, कोई वर्णन सुनते हैं. और फोई 
व्याख्यान करते हैं । इनके इतने महत्व का कारण यह है. कि ये 
मनुष्य को तीर्थंकर बना सकती हैं. । इनके बिना कभी कोई तीर्थ - 
नहीं हो सकता | इन भावनाओं में सारे जेनवाइ,सय का सार 
आगया है। ये रत्ननत्नय के विस्तार स्वरूप हैं । 

जहां तक मेरा खयाल है-इन भावनाओं का बिस्तार से 
चर्णन करने वाला कोई प्राचीन या शर्वाचीन संस्कृत या प्राकृत 
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ग्रन्थ नहीं है। रेधू (स्यथू) कवि की एक आकृत जयसाला देखने 
में अवश्य आई है । इससे प्रायः सभी विद्वान परिचित होंगे। 
पर इसमें इस विषय का सर्वाह्पूर्ण वर्णन नहीं है । इसमें तो 
प्रधानतया पोडशकारण भावनाओं की अ्शंसा की गई है, विपय 


को खोल कर नहीं समझाया गया । यह कसी थी, जिसको 
भभावना-विवेक' ने छुछ अंशों में पूरा किया है | 


जब मैन इस अंथ को देखा तो मेरी इच्छा हुई कि इसे 
हिन्दी अनुवाद सहित प्रकाशित कराया जाय | क्‍योंकि हिन्दी 
अनुवाद के विला साधारण जनता इससे कोई लाभ नहीं उठा 
सकती थी । यह विचार मन मूल लेखक महोदय से प्रकट किया 
ओर उन्होंने इसका हिन्दी अनुवाद करके प्रकाशित कराने की 
म्वीकारता दे दीं । अनुवाद करने का यह भेरा प्रथम प्यास है | 
मुझे भी ऐसा लगता है कि अनुवाद जैसा होना चाहिये बैसा 
नहीं हुआ। फिर भी मुझे इससे असन्‍्तोष नहीं है, क्योंकि इस 
अनुवाद को मैंने इस क्षेत्र में पदापंण करने का साथन-मात्र 
माना है । 

मेरे चिरमित्र और सहाध्यायी श्री पं० श्रीत्रकाश जी शाद्घी, 
न्याय-काव्यतीर ने इस अनुवाद में मुम्के पर्याप्त सहायता दी है । 
विनय-सम्पन्नता” एवं शीलत्रतेप्वनतिचार! नामक भावनाओं में 
कई अंश तो केवल उन्हीं की रचना हैं । इसके लिये मे उनका 
काफी ऋृतज्ञ हू' | सृल लेखक महोदय की असीम कृपा के लिये 
तो में क्या कहू' । मेरे पास इतने शब्द नहीं जो से उनके प्रति 
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इतजझता प्रकट कर सकूं । में तो केवल यही कह सकता हू' कि 
जैसा ओर जो कुछ में हैं-सब इन्हीं की कृपा का फल है | 
इस पुस्तक का प्रकाशन 'सदवोध-पअन्धमाला' से हुआ है। 
यह इस प्रन्थमाला का प्रथम पुष्प है। इस अन्थमाला' की 
स्थापना श्रद्धेय गुरुबय श्री पं० चैमसुखदास जी न्यायतीर्थ के सत्‌- 
प्रयत्न से हुई हैं। आपका उ्हेश्य कि इस अन्थमाला से जैन- 
प्रन्थ प्रकाशित होते रहें और कम कीमत में जनता के पास 
पहुंचें। भेरे चिर मित्र पं मिलापचन्द्र जी शाखी न्यायती्थ ने 
अपने स्वर्गीय पृज्य पिता जी श्री मगनलाल जी पहाड्या की स्मृति 
में इस ग्रन्थमाला को १४५) रू० प्रदान किये हैं । आपके 
अतिरिक्त एक दानी सज्जन ने भी जो अपना नाम प्रकट नहीं 
करना चाहते--इस प्रंथमाला फो १४०) रू० प्रदान किये हैं । 
आप लोगों फा विचार है कि यह रकम ज्यों की त्यों बनी रहे ओर 
पुनः पुनः इससे ग्रन्थ प्रकाशित द्लोत्ते रहें। उक्त दान के लिए 
दोनों महानुभावों फो धन्यवाद है। रवर्गीय श्री मगनलाल जी 
पदाडया फा चित्र साथ में है । 
प्रत्नुत पुस्तक का मुद्रण ओी पं० 'जितफुमार जी शास्त्री ने 
अपने अकलंफ प्रेस मुलतान से किया है । आपने इस पुस्तक को 
बहुत सावधानी से छापा है । प्रफ आदि देखने में आपको बहुत 
समय लगाना पड़ा । एनदर्थ धन्यवाद । प्रेस कापी को दुबारा 
देखने का समय न मिलने एवं जल्दी फे कारण कई शशुद्धियां 
रह गई हैं। कई जगह टाइप उठा नहीं हैं। शअतः आवश्यक 
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शुद्धि-अशुद्धि पत्र साथ में दे रहे हैं। पाठकों से हमारा अनुरोध 
है कि वे इसके अनुसार पुस्तक को शुद्ध कर लें । एवं अन्य भी 
अशुद्धियां दृष्टि आवें तो उन्हें खुधार कर पढ़ने का कष्ट करें । 
यदि पाठकों ने इस पुस्तक को पढ़ कर कुछ भी आत्म- 

ज्ञान प्राप्त किया एवं अपने जीवन में इन ।भावनाओं को. उतारने 
का तनिक भी प्रयत्न किया तो हम अपने परिश्रम को सफल 
सममेंगे। जनता से निवेदन.है कि इस पुस्तक कों अपनावे | 
प्रंथमाला शीघ्र ही दूसरा,पुष्प निकाल रही है,। 

भाद्रपद 5  निवेदर्क-- 

चीर सं० २४६७... 'मवरलाल न्यायतीथ, 

चि० सं० १६६८ ) । अलनुवादक 


वै8 शुद्धि-पत्र हैह 


अशुद्ध , , शुद्ध 
यर्भावै . .. .... यै्ावे 
चिन्तता . चिन्तना 
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की की ऐसी बात, नहीं 
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युग॑ तथाहुः. थुग्ममाहुः... 
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मत्ति: स्यात्‌ गति: स्थातत्‌ 
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, छे श्री जिनेशिने नमः # , 


“ 'भावना-विवेक 


( भाषा टीका सहित ) 


यभविर्भोइतन्त्रोड्य-मात्मतन्त्रो भवेज्रः ।- 
तान्‌ भावानानुमो नित्यं मनसा कर्मणा गिरा ॥१॥ 
जिन भावों से, मोह के अधीन यह मनुप्य आत्मतंत्र 
(अपने अ्रधीन) हो जाता है, संसार में दुख देने वाले कर्मों को 
नष्ट कर मोक्ष को प्राप्त हो जाता है, स्वतन्त्र हो जाता है, उतर भावों 
को मैं सबेदा मन वचन काय से पूर्ण रूपेण नमस्कार करता हूं । 
जीव की स्वतन्त्रता और परतन्त्रता के, बन्ध और मोक्ष के, 
सुख और दुःख के कारण उसके भाव ही हैं। अशुद्ध भाव जीव 
को कर्म परतन्त्र बनाते हैं और शुद्ध भाव उसे कर्म बन्ध से छुड़ाते . 
हं। जब तक यह जीव कर्मो के आधीन रहता है तब तक उसे 
असली सुख नहीं मिलता | कर्म वन्‍्धन से छुटकारा पाकर जब 
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यह आत्मा के स्वरूप में लीन होता हे तभी वासविक सुख को 
पाता है । | 
सम्यग्दशंन, सम्यम्ज्ञान और सम्यक्चरित्र जीब के शुद्ध 
भाव हैं-खभाव हैं । वे इसे मोह की परतन्त्रता से हटा कर 
स्वाधीन बनाते हैं। मिथ्या दर्शन, सिश्याज्ञात और मिथ्याचारित्र 
जीव के अशुद्ध भाव हैं--खभाव नहीं, कर्मोद्य से उत्पन्न हुए 
विभाव परिशाम- हैं । ये जोब को सर्वाधीन- नहीं होने दंते । जब 
जीव अपने असली रवैीमाव की पहचानता हैं 'तव वह मोह की 
छोड़ कर अपने आत्मिक स्वरूप में लीन हो जाता हैं। इस लिए 
मोहतन्त्रतासे छुड़ाकर जीवफरी झात्मतन्त्र बनाने में शुद्ध भावोंकी ही 
प्रधानता सममनी चाहिये । उन्हीं भाव-सम्यग्दर्शन सम्यग्ज्ञान और 
सम्यक्चरित्र को इस श्लोक में मन बंचन और काय से नित्य 
नमस्कार किया है और साथ ही इस जीव की वर्तमान दशा, -उसके 
कारण, अपनी भावनाओं से स्वतन्त्रे बन सकने की सामथ्य तथा 
बन्धन से उन्मुक्त कर स्वाधीन वनाने वाले भावों की वन्दनीयतता 
के हेतु को भी प्रदर्शित कर दिया है | 
* यदि हम जानना चाहें कि जीव की वर्तमान- दशा क्‍या 
१ तो उत्तर मिल जाता हू कि यह जीव इस समय कमे-चन्धन 
सेपरतन्त्रहैं।. . ६: ५, ' “7 
परतन्त्र क्यों है ? मोह के आधीन होने से । मोह कर्म 
जीव के साथ ऐसा लगा है. कि जिसके रहते हुए जीव सहसा 
बन्धन मुक्त नहीं हो सकता। जीव के कर्मचन्ध और पराधीनता 
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का यही प्रधान कारण है'। इसके साथ और क्रम भी बन्ध के 
कारण. बन जाते हैं । यदि यह न रहे तो और कम अपना विशेष 
फन्न नहीं दिखा सकते । जे से--मोह के साथ जो अज्ञान (कुज्ञान) 
होगा वह बन्च का कारण होगा, स्वतन्त्र अन्नान नवीन बन्ध का 
कारंण नहीं हो सकता । मोह को महामद माना गया है। जिस 
तरह तेज़ शरण पीने वाले मनुष्य को अपने और ' पराये का ज्ञात 
नहीं रहता बैसे ही जीव भी मोह के नशे में पागल हो'* जांता है; 
अपने स्वरूप को भूल जाता है और पर-पदाथों में भी आसक्ति 
करने लगता है '। यदि वह इस मोह कमे से उन्प्रुक्त हो जाय तो 
खतन्त्र हो सकता है। ज्ञिस जीव के जितनां तीत्र मोह हैं वह 
उतना ही अधिक बद्ध है और जिसको 'शुद्ध भावों की जितने 
अधिक रूप में प्राप्ति हो चुकी है. वह' उतने'ही अधिक आशों में 
आत्मिक खतन्‍्त्रता प्राप्त कर चुका है, भोक्त के निकट -पहुंच गया 
है। चाहे तो प्रत्पेक भव्य इन शुद्ध ' भावों के अवलम्बन ' से 
अपने को मोह की परतन्त्रता से छुड़ा कर ' आत्मिक सतन्त्रता के 
स्थान मोक्ष तक पहुंचा सकता है। '... *' ' * 
अपना सब से अधिक उपंकार करने "वाला ही संसार में 
लंमस्कार और स्मरण करने योग्य समझा जाता है। ये रस्नत्रय रूप 
शुद्ध भाव जीव के सब से अधिक उपकार करने वाले 'हैं।' इस 
लिये यहां उनको नमस्कार किया है । 
' आगे के लोक में यह दिखलाते हैँ कि श्रद्धा, ज्ञान और 
आचरण के बिना यह जीव संसारे में परिभ्रमण करता है अतः 
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संसार से पार करने वाले ये ही भाव नमस्कार करने योग्य हैं । 
यान्‌ स्वभावान बिना श्रान्ता: विश्रमाक्रान्तचेतस; । 
ते भावाः स्पुर्निरावार्ध मन्नमस्क्ृति -गोंचराः ॥श॥ 
मिथ्याज्ञानी जीव जिन सम्यग्दर्शनादि स्वभाव-स्वाभाविक 
धर्मो-की प्राप्ति के बिना संसार में परिभ्रमण करते रहते हैं वे 
स्वभाव विना किसी प्रकार की बाधा के मेरे नमस्कार के विपय 
. चने। 
जब तक सम्यन्दशनादि की प्राप्ति नहीं होती तब तक इस 
जीव पर विपरीत ज्ञान का प्रभाव रहता हैं और उसके प्रभाव के 
कारण ही अपन हित-अहित की न पहचानता हुआ यह अनेक 
तरह से कर्मवन्ध करके अपने संसार की सन्तति को बढ़ाता रद्दता 
है और चतुर्गति में भ्रमण करके जन्म मरण के दुःख सहता 
खहता हैं। अथवा यों कहना चाहिये कि सम्यग्दर्शनादि की प्राि 
न होना ही जीव का संसार हैँ ओर उनकी भ्राप्ति दी मोक्त हू । 
उक्त पद्म से उन्हीं परम मोक्ष के कारण भूत शुद्ध खभावों को 
अपने नमस्कार के विषय वनाना चाहते हैं। ओर “भ्रेयांसि बह- 
विध्वानि? यानी--अच्छे कामों में बहुत विध्न आते ह-इस कथन 
का ख्याल करके अपने इस नमस्कार रूप पवित्र कार्य में कोई 
विघ्न न आवे इसके लिए “निराबार्ध/ पद देकर इसमें विघ्न का 
अभाव होने की प्रार्थना और उत्कट इच्छा भी प्रकट करते हैं। 
आगे के पद्य में यद चतलाते हं कि अरिहंत सिद्ध आचाय 
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उपाध्याय ओर साधु ये पांच परमेष्ठी सी सयग्दर्शनादि भात्रों के 
द्वारा ही बनते हूँ अतः पाठकों को उन भावों को ही नमस्कार 
करना चाहिये । 


सकता; विकला; सर्च सर्वज्ञा परमेप्ठिनः । 
त्रयथ्ान्ये भवन्‍्तीह भावषे्ात्रान्ममस्कुरु ॥श॥ 


सकल (शरीर सहित) और विकल (शरीर रहित) सर्वेज्ञ 
अथात अरिहंत और सिद्ध पस्मेष्ठो तथा अन्य तीन आचाय, 
उपाध्याय और साधु परमेष्टी--ये सव भावों से ही बनते है, इस 
लिए भावों को नमस्कार करो क्‍योंकि इन पूज्य पदों के भाव ही 
मृल कारण हैं-उनकी समाराधना से ही हम इन पूज्य पदों को 
आप्त कर सकते हैं । 

जो परमपद-लोक से पूज्यपद-में स्थित रहे उसे पंरंमेष्टी 
कहते हैं। परसेष्ठी पांच हैँ--अरिहंत, सिद्ध, आचाये, उपाध्यंशय 
आर साधु | इनमें साधु पद सामान्य है। जो भी गृह सम्बन्धी 
आरम्भ परिमहों का त्याग करके अपने आत्म-कल्याण के माय में 
लग गया हैं उसे साधु कहते हूँ। आाचाय ओर उपाध्याय पद 
विशिष्ठता के द्योतक हैं। जो साधु संघ में पाठन का काम करते 
है वे उपाध्याय हैं ओर संघ के नेता आचाये कह्दे जाते हूँ। सामान्य 
साधुओं से इनफे भाव फुछ चढ़े हुए होते हैँ । अरिहंत और सिद्ध 
पर्मेष्ठी का स्थान सव में उत्कृष्ट है। अरिहंत परमेष्ठी को सशरीर 
मुक्त और सिद्ध पर्मेष्टी को अशरीर मुक्त कहते हैं । अपरनिःश्रेयस 


पीसकर, 








ओर परनि:श्रेयल शब्दों स भी इन्हीं पढों को सम्बोधित किया 
जाता है | इनका विशेष म्वरूप इस प्रंकार समझना चाहिये :-- 


तेरहवें और चौदहवें गुणस्थानवर्ती जीवों को सशरीर मुक्त 
या जीवनमुक्त कहते हैं। क्षपक ओरेणी+ वाले जीब के दशर्य गुण- 
स्थान के अंत में मोहनीय कर्म का नाश हो जाने पर वारहतं 
गुणस्थान की प्राप्ति होती है और फिर अंतमुहृर्त+ के बाद ज्ाना- 
वर्णीय दशेनावरणीय और अंतराय्र कर्मके एक साथ नष्ट हो जाने 
से वह जीव तेरहवें गुण-स्थान को प्राप्त होता है। इस गुणम्थान 
तक जीव के सच्र-मिला कर कर्मो की - १४८ प्रकृतियों में से ६५ 
प्रकृतियं नष्ट हो चुकती हैं। अर्थात ज्ञानावरणीय की ४ दशेना- 
वरणीय की ६ मोहनीय की र८ अंतराय ४ नामकर्मर की १३ और 





+ चरित्र मोहनीय कम की अवशिष्ट २१ प्रकृतियों का जहां 
क्षय किया जाय उसे क्षपक श्रेणी कहते है| 

' # मुहूत से कम और आवली से ज्यादा काल को अंतमुंहन 
कहते हूं। मुहूर्त ४८ मिनद का तथा आवली गक श्वास में 
असंख्यात होती ह । _., - 

#&# नरकगति, तियत्वगति, नरकगद्मलुपृर्ती, तियंग्ग यानुपृर्वी 
क्वींद्रिय, त्रींद्रिय, चतुर्रिद्रिय, उद्योत, आतप, एकेद्रिय, 
साधारण, सूक्ष्म ' ओर स्थावर इन नाम. कम की तेरह 

. अक्तियों का नाश होता है । 


की, 





न्‍रफिरीयराी 
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आयुफर्म+ की ३ इस तर6द इस गुणस्थान में ६३ प्रकृतियों की 
सक्ता नहीं रहती । छोर इसके फलस्वमसूप उस जीव के अन॑तज्ञान, 
अनंतदशंन- अनंत सुख ओर पअनंतवीय नामक शनंतचतुष्टय तथ) 
ज्ञायिक-मम्प्रक व, ज्ञायिक-चारित्र, क्षायिक-नज्ञान, क्षायिक-दशन, 

विक-दान.  क्ाय्रिक-लाभ,  ज्ञायिक-भोग, क्षायिकोपभोग, 
ज्ञायिक-चीय-- ये नक३ केवल लब्््धियां प्रकट हो जाती हैं। उस 
अनंत स्ानथारी जीव की पृणण परमात्मन्ध पद प्राप्त हो जाता है । 
यह तरदये गुणशमथानवर्ती जीवनमुक्त सयोग केबली का संक्षेप में 
द्रूप है । 

।.  श्सके पश्मातू जब जीव चोदहवें गुणरथान में चढ़ता है तेः 
रसके कर्मो के आगमन का द्वार सबेथा बंद हो जाता हूं। तथा 
सा एवं दायावम्धा में प्र।प्त कर्मी क्री सर्वोत्कृष्ट निजरा होने 
बढ कर्मों से सदा के लिये मुक्त होने के सन्मुख रहता है । शील 
के अठारद हजार भेद बताये गये हि उनका चह स्थामी हो जाता 
है। संबर ओर निजेरा का पुर्ण पात्र बह जीव काय योग से भी 
रहित ही जाता है आर इसी लिये उसकी श्रयोग फेचली कहते हैं। 

उक्त दोनों गुणस्थानवर्ती जीव अरिंत कहलाते है जिन्हें 
खपरनि:श्रेयस के धारक कहना चाहिये | परनि:श्रेयस शब्द 
सिद्ध पद के लिए कहा जाता है । सिद्धयद गुगसथानों के बाद की 
अयरथा है. जदां पर केत्ल आत्मा अपने में ही 'रमण करैता है। 





+ नस्कायु तिर्यगायु और देवायु इन नीन आयुकर्मकी प्रकृतियों 
का भाश होता है । 
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उस आंत्मा का स्वरूप निराकार निरव्जन है, क्योंकि वह आत्मा 
आठ कर्मों से रहित हो चुऋा--घाति या अधाति कोई भी कर्म 
उसके बाकी नहीं रहा । उस आत्मा के ज्ञानावरणीय, दशेनावरणीय 
मोहनीय अंतराय वेदनीय आयु नाम और गोत्र इन आठ कर्मों के 
सबवथा नष्टहो जाने से ऋमश: ज्ञान, दर्शन, सुख+ बीये, अव्याबाध 
अवगाहन, सूह्मत्व और अगुरुलघु ये आठ गुरंग प्रकट हो जाते 
हैं। उस जीव को अब कुछ भी करना बाकी नहीं, इस लिये वह 
कृत-कृत्य हे । उसकी यह अवस्था सादि अनंत है क्योंकि वह फिर 
कभी इस संसार में नहीं आ सकता। लोक के अग्रभाग में,उसी 
जीव का निवासस्थान है क्योंकि धर्म एवं अधर्म द्रव्य की स्थिति 
यहां ही तक है। ऐसे जीव को सिद्ध परमेष्ठी कहते हैँ । इस सिद्ध 
परमेष्ठी के सिद्ध गति, केवलज्ञान, क्षायिकद्शन क्षायिक सम्यक्त्व 
ओर उपयोग की अक्रम प्रवृत्ति रहती है। यह परमेष्ठी गुणस्थान, 
जीव समास, संज्ञा, पर्याप्ति, दृशप्राण, आहार आदि से रहित होते 
हैं और इनके सिद्धगति, ज्ञान, दर्शन, सम्यक्त्व और अनाहार को 
छोड़ कर बाकी नौ मार्गणायें नहीं होतीं। अवशिष्ट तीन परमेष्टियों 
का स्वरूप इस ही पंथ में आगे वर्शन किया है, इस लिये यहां 
नहीं किया गया। ह ; 


यह जीव भावों से ही नरकादि गतियों वाला ण्व॑ तीथंकुर 
बनता है इस लिए भावों को स्वीकार करना चाहिए--यही बात 


+ कहीं २ पर सुख के बजाय सम्यक्त्व कहा गया है | 
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आगे वाले पद में कहते हैं पा 
भावेस्तियंद नर; स्वर्गी नारकश्वेतनो भवेत । 
भावस्ती4क्ृतस्तस्मात्सद्भावानुररीकुरु ॥ ४ ॥ 


यह चेतन ( जीव ) भावों से ही तियश्व, मनुष्य; देव॑ 
ओर नारकी बनता है तथा भाषों से ही ती्थेद्टरः होता है -। 
लिये समीचीन सात्रों को महण्‌ करो। न 


जिस जीव के जैसे भाव -होते & उसको वैसा, ही फल 
मिलता है। कभी अपने. भावों के विपरीत फल नहीं सिलता। 
चारों गतियां एवं तीथ्थद्लुर का पुण्य पद भी भावों का ही परिणाम 
है। .जिसके परिणामों में हमेशा कुटिलता और सायाचार रहता 
है वह तियेञच चनता है। “जिसके परिणाम नितांत अशुभ रहते 
हैं, जो दूसरों को दुख देना चाहता है, कलह-प्रियः होता है. और 
कुत्तों की तरह लड़ता-फगड़ता रहता है. उसे नारकीय॑ जीवन प्राप्त 
होता है।' जो दूसरों को सुखी वंनांता चाहता है, पुण्य का संचय 
कंरता है उसे स्वग मिलता हैं।। तथा जो सादा जीवन व्यतीत 
करंता है और महान कांये करला'अपने जीव॑न का उद्देश्य, वंनाता 
है उसे 'भानव शरीर की प्राप्ति होतीं हैं । जिस सम्यस्टरष्टि 
महःस्मा की भावना संसार के जीवों को कल्याण करने की होती 
है बह तीर्थकवर के पूज्य पद को पांता है। सार यह है कि निजी 
भाव हीं सब कुछ हैं और उनसे जीव- अंपने को "जैसा चाहे' चना 
सकता है सद्भावों से संद्वति औरं छुरे भावों से दुगतिं प्राप्त 
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होती है। यदि तुम उत्तम गति प्राप्त करना चाहते हो या पवित्र 
बनता चाहते हो तो सद्भावों को स्वीकार करो, अपने भावों को 
पवित्र बनाओ, बुरी विचार धारा की कभी हृदय में स्थान न दो । 
आगे के शछोक में यह बताया गया हैं कि यह जीव भी 
भावमय ही हैं;-- 
जीवोह्यं भाषमयः प्रदिेश्ि-.. 
मनीपिमि; जीवरहस्यविद्धिः । 
ततः स्वकीयात्म-विलोकनाय, 
भावान्‌ समालोकय मोहसुक्तः ॥५॥ 


जीव तत्व के रहस्य को जानने वाले विद्वानों ने जीवात्मा 
को भावमय वतलाया हैं। इस लिये अपने आत्मा का दर्शन 
करने के लिये मोह को त्याग कर अपने भावों का ही अवलोकन 
करना चाहिये । हि 

जिस तरह जल की अनंत तरंगों के अतिरिक्त समुद्र ओर 
कोई चीज़ नहीं है उसी अरकार विभिन्न - भावों. की लहरों के 
अतिरिक्त जीव तत्व भी कोई खतंत्र वरतु नहीं हे । विभिन्न 
चैतन्य भावमय वरतु को ही हम जीव” शब्द से सम्बोधित करते 
हं। इस लिये यदि हम झात्मा का रहस्य जानना चाहते हैं तो 
पहले हमें भावों का रहस्य जानना चाहिये |. पर इस रहस्य 
निदशेन में मोह का परित्याग नितांत आवश्यक है |. यदि भ्रम 
बुद्धि और आसक्ति हमारे साथ रहेगी तो भावों* की डेयता और 


[११].. 
उपादेयता का हमें ठीक ठीक पता नहीं चलेगा अतः मोह- 
रहित हो कर भावों का निरीक्षण करना चाहिये |. 
भाव उपेक्षा करने योग्य वस्तु नहीं हैं क्योंकि:-- . 


भावो5स्ति. नाको निरयो5स्ति भाव, . 
तियडनरों भावमयस्तथास्ति | 
सिद्धोडपि भाषात्मक एव नूनंस, 
ततो न भावा; समुपेन्षणीया; ॥६॥ 


भाव ही खग हूं, भाव ही नरक हैं, भाव ही तियेब्न्च 
ओर भाव दी मनुष्य हैं । .सिद्धावस्था भी. भावात्मक है इस 
लिये मनुष्य की कभी भी भावों की उपेक्षा नहीं करनी चाहिये। 

जीव की जिस भी-अवस्था की ओर हम ध्यान दें उसमें 
भावों के अतिरिक्त और किसी की भी प्रधानता नहीं है । यदि 
हम भावों की ओर ध्यान न दें तो बहुत अनथ हो जायगा और 
हमारा पतन होना निश्चित है। श्रत्येक प्राणी को इस सम्बन्ध में 
सदैव सतक रहने की आवश्यकता है. अच्छे-चुरे भावों पर दृष्टि 
रखना और बुरे भावों की कभी भी उपेक्ता न करना ही अयरकर 
है। यही आत्म--निरीक्षण की कसौटी है । जो इस कसौटी का 
उपयोग न करेगा उसके मलुष्य होने से कोई लाभ नहीं है. । 

पोडेश भखनायें आत्म-भावों को छोड़ कर और कुछ 
नहीं हूँ:-- . 
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:. या भावना: प्रोडश, जेन-शास्त्र, 
तीथ-प्रणेदत्व-निदान-भूता३ :- 4- : 
व्यावर्णितोस्ता न चभांवबन्दस, 
पिद्यय- किश्ित्‌ परमसिति नूतम्‌ -॥७॥ 
जैन शात्नों में जो तीर्थ अंकति की करास्ण भूत सोलह 
भावनायें बतलाई गई है. वे- भी-भाजों. को ,छोड़ंकर; और कुछ 
नहीं हृ ] | म हि 
दशन विशुद्धि, विनय संपन्नता आदि शोडश भावनायें-- 
जिनका कि सखरूप इस ग्रन्थ मे बताया जायंगा-तीयंकर प्रकृति 
के वन्च में कारणंभूत मानी गई हं। यदि हम विचार करें तो 
वे भांवनायें भी, जिनसे तीर्थंकर प्रकृति कां बनन्‍्ध होता है और 
जिनके बिता कभी कोई तीथंकर नहीं चन' सकता--भांव “समुदाय 
को छोड़ कर और कोई वस्तु 'नहीं। आत्मभाव ही उक्त भाव- 
ताय ह। ० बम 
किन भावों से तीथंकर अभ्रकृति को बन्ध होतों है--घह 
आरे के श्लोक में धतांते हं::- '' 5, 


जगदुद्धारकंमावे। तीथकृत्वॉमियं महंत | 
आत्माध्यं कम वध्नाति ततस्तीर्थकरी भवेत .॥८॥ 


. » यह आत्मा संसार के उद्घार की इच्छाओं - से थूर्ण भावों 
किए तोथकर पु हे कर ७ बे ले 
से तोथंकर नामके महान--पुण्य कम को बांधता हे और उस 


ती 
वे 
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तीथंकर, नामक पुण्य प्रकृति के चन्ध से ही तीथेऋर होता 

जिस की इन्छाएऐं और, प्रवल: भावनाएं, यह रहती हैं .कि मैं 
संसार का उद्घार करूं, जगत के ठुखी जीचों को सुख का -भार्ग 
वताऊ' और उनका -कल्याण करू), उसी के: तीर्थंकर; नाम की 
महान पुण्य प्रकृति का बंध होता है और चही तीर्थंकर: के पूज्य 
पद को पाता है | '- विश्व॑ सेवा और विश्व-क़ल्यारंए.. की उत्कट 
भावना ही जीव को तीर्थंकर सरीखे महान पद को पहुंचाती है ।* 

सेवक :ही ,वास्तव में स्वामी .चनता हे--यह अन्धकार 
चताते हैं:--- 


जगत्सेवा-चिंक्रीपुय; स॒ स्वार्मी जगतो भवेत्‌। 
इत्येय रूयापयत्येपा तीथकृत्‌ प्रकृति: परा ॥॥६॥ 


जो जगत की सेवा करना चाहता हैं:चह जगत का स्वामी 

बनता है... यह तीथंकर नाम की उत्कृष्ट ,क्म, अकृति , हमें इसी 
बात को.सूचित करती.हैं । मी 0 
भरकर प्रकृति हमें: सिखलाती है कि जो संसार की. सेवा 

करने की इच्छा रखता है वही संसार का स्वामी. वनता है । सेवा 
करने के भाव या दूसरों का भुला,करने की- इच्छाओं से- मनुष्य 
दास -नहीं बनता; अपितु उनका स्वामी च॒न जाता है. ।.. वह ज़िन 
की सेवा करना चाहता है वे उसे अपना स्वासी समभ़ते हँ--उस 
की पूजा करते हैँ ।,: तीर्थंकर भी पहले संसार .की. सेवा. करना 
प्याहते,हैं- इसी लिये वे संसार के स्वामी चनते हैं. और त्रिलोकी--के 
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जीव उनकी पूजा करते हैं। सार यह है कि जो कोई दूसरों के 
लिये पूज्य बनना चाहता है उसे चाहिये कि बहू अपने आपको 
उनके सेवक रूप में प्रस्तुत करे । ऐसा करने से ही वह मद्दान 
बन सकेगा और संसार के हृदय में अपने प्रति श्रद्धा ओर आदर- 
भाव उत्पन्न कर सकेगा । 

आगे के पद्म में बताया जाता है कि कौन किस तरह तीर्थ- 
कर प्रकृति का वंध करता है-- 

अपायविचयाख्येन धरम्यध्यानेन वध्यते | 

तीर्थकृत्‌ कर्म कर्मध्न॑ सम्यर्दष्टिमहात्मना ॥१०॥ 


सम्यग्दृष्टि महात्मा अपायविचय नाम के धरम्ग्रेध्यान से 
कर्म सन्‍्तति का नाश करने वाले इस तीर्थंकर कम को बांधता हैं । 

खपर के दुःखों को दूर करने के उपाय का चिन्तवन 
करना 'अपाय विचय! धम्यध्यान है। इस अपाय-विचय धर्म्य 
ध्यान के साथ जो द्शन-विशुद्धि आदि पोडश भावनाओं का 
चिंतवन करता है उस सम्यग्द्रष्टि महात्मा के ही उक्त तीर्थंकर 
प्रकृति का बंध हो रूकता है- अन्य के नहीं | इसका श्र्थ यह है कि 
पोडश कारण भावना के बिना किसी के तीर्थंकर प्रकृति का चंध 
नहीं होता और जो पोडश कारण भावना को भाने वाले हैं. उनके 
भी इसका चंध होना निश्चित नहीं है । जो सम्यग्दष्टि है और 
पोडशकारणं भावनाओं के साथ जिसके हृदयमें जगत कल्याण की 
भावना है वही महा मा इस श्रेष्ठ प्रकृति का बंध कर सकता है । 
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इस लिये यह समझना चाहिये; कि जब कभी किसी जीव के 
तीथंकर प्रकृति का बंध होगा वह सम्यग्द्शन और जगत-कल्याण 
की सदिच्छा के साथ षोडश भावनाओं का चिंतवन करने से ही 
होगा। सम्यग्दशन और षोडशकारण, भावनाओं का चिंतवन 
करने पर अवश्य तीर्थंकर प्रकृति का बंध हो ही जायगा-यह 
' नियम नहीं है। के 
इस तीर्थंकर कर्म प्रकृति को 'कम्घ्न! कहा गया है। इससे 
यह समभना चाहिये कि ऋन्‍्य जितनी भी कर्म भ्रकृतियां हैं, वे 
सब जीव के बंध का कारण हैं। केवल यह तीथंकर प्रकृति ही 
ऐसी है जो ख्वपर की कर्मसंतति का उच्छेद करने में सहायता 
देती है । “विषस्य विषमोपधम? कहीं 'कहीं ,पर जहर की दवा 
जहर भी हो जाती है । | - 
- तीर्थंकर प्रकृति का बंध कहां होता है--आगे यह बतलाते 
हैं:-- - 
केबलिश्रुतकेवल्योः पादमूले स्थितो नरः | 
कर्म भूमिभवोद्य ठत्‌ कर्म बध्नाति केवलस ॥११॥ 
एतयो; सन्निधाने हि तादगू भावोद्धवो मतः । 
भायोत्पत्तीं निमित्तानां सन्निधिः कारणं खु ॥१२॥ 
केबली या श्रुतकेवली के पादमूल में ही क्में-भूमि वाला 
पुरुष इस तीर्थंकर कर्म फा बंध करता है क्‍योंकि उनके पास में 
ही इस तरह के भाव हो सकते हैं । इस लिए इन भावों की 
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उमपत्ति में वे निमित्त हैं और उनका पास रहना ही इन भात्रों की 
उत्पत्ति में कारण है। कार्यों की उलच्ति में निमित्त कारणों का 
सहयोग कितना आवश्यक है यह सभी जानते है. । 

 » पुण्य प्रकतियों का बंध बांधने के लिये जीव को उन वाता 
की आवश्यकता नहीं होती जिन बातों की तीथकर प्रकृति के बंध 
के लिए होती हैं। तीर्थकर प्रकृति कोई साधारण प्रकृति नहीं। 
इसकी प्राप्ति बहुत दुलेम हैं। पुण्य के उदय से ही वे साधन 
प्राप्त होते है जिनसे कि इस पवित्र प्रकृति का वध हो रूके । 
भावों का उत्कर्प ही इस प्रकृति के त्ंध में मुख्य बात है। हितो 
पदढ़ेशी, सर्वज्ष, केवली भगवान के निकट अथवा आचार्शंगादि 
डादशांग के पारगामी श्रुत कैवली भगवान के निकट ही तीर्थंकर 
प्रकृति को बांधने योग्य निर्मेल भाव हो सकते हँ---अन्यत्र नहीं। 
इस लिए इनके समक्ष इस प्रकृति का बंध होता है। जब केबली 
या श्रुत केवली न हों तो इस प्रकृति का बंध नहीं हो सकता। 
इतना ही नहीं, केवल कममूमि में उत्पन्न होने बाला जीव ही इस 
योग्य होता है. कि वह इस शुभ प्रकृति का वंध कर सके । भोग- 
भूमि में उत्तन्न होने वाले जीव के भावों की विशुद्धता उतनी नहीं 
हो सकठी। कम भूमि में भी केचल पुरुष लिंगधारी जीव ही 
इस प्रकृति को बांध सकता है, अन्य नहीं-ऐसा शात्र का 
कथन है-। 

आगे चष्टांत द्वारा यह बताते हू कि केवली वा अ्रतकेवली 

के समक्ष ही पुरुष इस प्रकृति को वांध सकता हैः-- 
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श्रीकृष्णेन कृतो बंध एतस्याः प्रकृते; खलु । 
नेमिनाथ-जिनेशस्य पादमूले महीयसि ॥११॥ 
श्रेणिकेन तु बीरस्य समस्े मोक्ष-दायके | 
एतत्‌-प्रकृति- बंधो हि कृतः क्लेशविनाशकः ॥१४॥ 
श्री ऋष्ण ने इस तीर्थंकर प्रकृति का बंध श्री सगवान 
नेमिनाथ के पवित्र पादंमूल में किया था और इसी तरह राजा' 
श्रेणिक ने सम्पूरं क्लेशों का नोश करने बाला इस प्रकृति का 
चंघ भगवान महावीर के मुक्तिदायक चरणारविंदों में किया था। 
श्री कृष्ण और राजा श्रेणिक की कथाएं प्रसिद्ध हैं । 
प्रत्ेक भाई जानता है कि कि उक्त दोनों व्यक्तियों ने क्रमशः 
नेमसिनाथ और महावीर के समक्ष तीथंकर प्रकृति का बंध किया 
था और आगे होने वाले चौबीस तीथंकरों में उक्त दोनों जीव 
तीथथंकर बनेंगे। इनकी कथाएं पुराणों में देखी जा सकती हैं । 
कौन से सम्यग्द्शन से इस प्रकृति का बंध होता है--अब 
यह वर्णुन करते हैं:-- 
क्षयादुपशमाच्चेच क्षगोपशमतस्तथा । 
उत्पन्न दर्शन॑ नून॑ एव॒द्‌ बंध करोति हि ॥१५॥ 
दर्शन मोहनीय और अनंतानुबंधी चतुट्टय के क्षय, उप- 
शम तथा ज्योपशम से उत्पन्न सम्यग्दशन तीर्थंकर प्रकृति का बंध 
करता है। ० । । 


[ श्प ) 
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दर्शन मोहनीय और अन॑तान॑बंधी चत॒प्रय के सबंथा क्षीण 
हो जाने पर जो पदार्थों का निर्मल श्रद्धान होता है उसे ज्ञायिक 
सम्यग्दर्शन कहते हैं । यह सम्यकक्‍ध्व सादि अनंत है । एक 
बार उत्पन्न हो जाने के वाद कभी नष्ट नहीं होता ओर इसका 
धारण करने चाला जीव चार भव से अधिक भव नहीं लेता । 
मुक्ति का साक्षात्कारण यही सम्यक्त्थ है । अवशिष्ट दोनों 
सम्यक्त्व तो मुक्ति के परम्परा कारण हैं । सिद्ध परमात्मा एवं 
वारहवें, तेरहव और चौदहवें गुणस्थान-वर्ताी जीवों के यही 
सम्यक्त्व होता है। संसार की कोई शक्ति इस सम्यकत्व धारण 
करने वाज़े जीव को विचलित नहीं कर सकती ।+ 

उक्त सातों प्रकृतियों के दब जाने से ओपशमिक सम्य- 
क्त्व होता है। यह सम्यक्त्व टिकाऊ नहीं होता । अधिक से 
अधिक अंतमुंहत इसका काल है। अनादि मिथ्याद्रष्टि जीव के 
सवे प्रथम यही सम्यक्त्व उत्पन्न होता है। इसके उत्पन्न हो जाने 





+ वयणोेहिं वि हेदूहिं वि इंदियसयआशणए हिं रूवेहिं । 
वीभमच्छजुगुच्छाहिं य तेलोक्केण वि ण॒ चालेज्जो ॥६४६॥ 
“-गोम्मटसार जीवकांड 
अथ-- श्रद्धान को भ्रष्ट करने वाले वचन या हेतुओं से 
अथवा इन्द्रियों को भय उत्पन्न करने वाले आकारों से अथवा 
ग्लानिकारक पदार्थों को देख कर होने वाली ग्लानि से किंबहुना 
तीन लोक से भी यह ज्ञायिक सम्क्च चलायमान नहीं होता । 


[१६ ] 
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के बाद यह आत्मा कुछ कम अद्धंपुदूगल परावतेन काल तक 
संसार में घूम सकता है । इसके दो भेद हँ--प्रथमोपशम तथा 
ट्वितीयोपशम । प्रथमोपशम चौथे गुणस्थान से सातवें तक और 
द्वितीयोपशम सातवें से ग्यारहवें तक रहता है । इनके स्वरूप का 
विशद वर्णन आगे किया जायगा। 

अनंतानुबंधी चतुट्य सिथ्यात्व और सम्यकमिथ्यात्व इन 
सर्वधाती छह प्रकृतियों के उदयाभावी क्षय, उपशम और देश-घाती 
सम्यक्त्व प्रकृति के उदय से ज्ञायोपशमिक सम्यक्त्थ उत्पन्न होता 
है। इस सम्यक्त्व को शाख्रकारों ने सदोप अर्थात्‌ चल, मल 
ओर अगाढ़ दोपों सहित वतलाया है । इसकी स्थिति अधिक 
से अधिक छद्यासठ सागर है+। यह सम्पक्त्व चौथे से सातवें 
गुणस्थान तक रहता है । 

तीर्थकृत प्रकृति का वंध ज्ञायिक, ज्ञायोपशसिक तथा उप- 
शम के दो भेद प्रथमोपशम और ट्वितीयोपशम इन चारों सम्य- 
क्त्वों में से किसी भी सम्यक्त्व में हो सकता है । 





६8 उ कर्पेणा्धेपुश्नलपरिवर्तोी देशोन:॥१-८॥ --सर्वार्थ सिद्धि 
) अर्थात्‌--सम्यग्दष्टि जीव अधिक से अधिक आधे पुद्ल 
परावतेन तक संसार में रहता है । 
+ क्षायोपशमिकस्य जघन्यान्तर्मोहूर्तिकी । 
उत्कुष्टा पट्पप्टिसागरोपमाणि ॥१-थ। --सर्वाथसिद्धि 
यानी--क्षयोपशम सम्यक्‍्त्व॑ की जघन्य स्थिति अन्त्मुहते 
ओर उत्कृष्ट स्थिति छदयासंठ सागर है । 


[२० | 
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इस तीथंकर अकृति का वंध कोन नहीं कर सकता है-- 
यह बताते हैँ:-- 

नारको नैत्र देवो वा तियंड नो भोगभूमिजः । 

तीथबू त्‌ कर्म वध्नाति जगतकल्याणकारकम्‌ ॥१ ६॥ 


संसार का कल्याण करने वाली तीथंकर प्रकृति का बंध नारकी, 

देव, तिर्यज्न और भोग भूमि में उत्पन्न होने वाला जीव नहीं 
कर सकता | 

तीर्थंकर प्रकृति के बंध के लिये भावों की निर्मेलता मुख्य 
साधन हैं। बिना भावों की विशुद्धता के इरूका बंध नहीं हो 
सकता। चारों गतियों में केवल मनुष्य गति ही ऐसी है. जिसमें 
भावों का उ कर्ष पूर्ण्रूप से हो सकता हे । नरक, देव और 
तियव्न्च गति में परिणामों की अत्यधिक पवित्रता नहीं पाई जाती। 
यही कारण हैं कि इस तीथथंकर प्रकृति का वंध केवल मनुप्य गति 
वाला जीव ही कर सकता है अन्य नहीं; क्योंकि शेप तीन गति 
वालों के भाव इतने निर्मल नहीं होते । मनुप्य गति में भी 
केवल कमंभूमिज मनुप्य ही इसकी योग्यता रखते है--भोग- 
भूमिज नहीं । 

क्यों नहीं उक्त जीवों के इस अकृति का वंध होता है ? इस 
का उत्तर: ५ 
विश्वसेवाचिकीपेंप कदाचित्नोपपच्ते । 
दुःखाज्ञानसुखादीनां श्यकान्तस्तत्र विध्ते ॥१७॥ 


बीयर धरिजिरी, 








पहले के पद्य में बताये गये जीवों में संसार की 'सेवा 
करने की इच्छा कभी भी उम्पन्न नहीं होती क्योंकि वहां पर दुःख 
अज्ञान और सुख वगैरह एकांत रूप से विद्यमान हैं । 
नारकी और तियंह्ों में ढुःख की पराकाष्ठा के साथ साथ 
अज्ञान का आधिक्य है। जहां दुःख के साथ अज्ञान है वहां 
विश्व कल्याण करने की भावना कैसे उपन्न हो सकती है । इन 
को अपने दुःखों को भोगने के अतिरिक्त दूसरों के सुख दुःख के 
सम्बन्ध में विचार करने की सुविधा ही प्राप्त नहीं है । देवों और 
भोग भूमियों के सुख का एकांत है । अर्थात्‌ उन्हें कभी यही 
अनुभव नहीं होता कि दुःख नाम का कोई पदार्थ भी है । जो 
दुःख को ही नहीं जानता वह दु:खों को दूर करने का क्या उपाय 
सोचेगा । इस लिए यह कहना विलघुल युक्ति संगत है कि देव, 
नारकी, तियंञ्व और भोग भूमि के जीव तीर्थंकर प्रकृति के वंध 
के योग्य नहीं हूं । 
आगे यह बताते हैँ कि भावना किसे कहते हैँ:--- 
भावना; कथिता; शास्त्रे भाव्यमाना; पुनः पुनः । 
भावना चिन्तता चिन्ता अमी एकार्थवाचक्राः ॥वया 


किसी चरतु के वास्वार चिंतवन करने को भावना कहते 
हैं। भावना, चिंतना, चिंता आदि शब्द एक ही अथे को कहने 

चले हैं । ः है * 
एक विपय के भावों के निरंतर छुछ समय बने रहने को 


है 





(हि 
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लक ॥ 
हि । 


| 0 


ही भावना कहते हूँँ। भावों के अतिरिक्त भावना ओर छुछ बन्तु 
नहीं है । चिंता चिंतना आदि का भी यही ऋथ हे । 
पोडश कारण भावनाओं के नाम:--- 
प्रथमा च्गविशुद्धि्िं विनयोपेततस्द्था । 
शीलब्रतानतीचाराब्मीच्णज्ञानोपयोगिता ॥१६॥ 
संवेग; शक्तितस्त्याग-त्ृप+साधुसमाधय: | 
वैयावृत्य॑ जिनाचायोवाध्यायश्रुतमक्तयः ॥२०॥ 
आवश्यकापरीहारिः तथा मार्गंप्रभावना | 
स्वयूथ्येप्‌ च वात्सल्यं मता पंडश भावना; ॥२१॥ 


तीथकर प्रकृति के वंध की कारण भूत सोलह भावनाओं 
के नाम ये हैं:--१-दर्शन विशुद्धि, ₹-विनय संपन्नता, ३-शील- 
ब्रतेष्वनतिचार, ४-अभीच्ण ज्ञानोपयोग, ४-संवेग, ६-शक्तित- 
रयाग, ७-श'क्ततस्तप, ८-साधु समाधि, ६-चैयाबू थ, १०-अहे- 
ड्क्ति, ११-आचाये- भक्ति, १२-बहुश्रुत भवित, १६-प्रददन- 
भक्ति, १४-आवश्यकापरिहाणि, . १४-मार्ग-प्रभावना, १६- 
प्रवचन वा सल्‍य | 

ये सोलह भावनायें हैं। इन भिन्न भिन्न भावनाओं का 
आगे विस्तार से वन किया जावेगा । 


एता व्यस्ता; समस्ताभ्र ब्कूसहिता वंधकारणम्‌ | 
तोथकरपरकृते नू न॑ परायो; शुभकम्सु ॥२२॥ 


[२३ ] 
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ऊपर जो सोलह भावनाएं बताई गई हूँ वे सम्यग्दशन 
सहित होने पर एक एक ओर सब मिल कर शुभ कसों में उकृष्ट 
जो तीर्थंकर प्रकृति है उसके बंध की कारण हैं । 

दशेन विशुद्धयादि सोलह भावनायें सब मिलकर और 
अलग अलग भी तीर्थंकर प्रकृति के वंध का कारण हैं किंतु किसी 
भी भावना के साथ सम्पर्दर्शन का होना आवश्यक है. । सम्य- 
दर्शन न हो तो पंद्रह भावनायें मिलकर भी तीर्थंकर प्रकृति के वंध 
का हेतु नहीं हो सकतीं। यह तीथकर प्रकृति कर्मों "की सारी 
पुण्य प्रक्ृतियों में शिरोमणि है; क्योंकि इसी प्रकृति के उदय को 
अनुभव करने वाला जीब ही धम तीर्थ की प्रवृत्ति करता है और 
सारे जगत को कल्याणकारी मागे बताता है सारी पुण्य प्रकृतियों 
में इसके अतिरित्रत ऐसी कोई भी प्रकृति नहीं हैं जिसका जगत- 
कल्याण से सीधा संवंध हो । यही कारण है कि यह कम प्रकृति 
होने पर भी पूजनीय है ओर इसी लिये बांधने वाले जीव के 
आ मा में सम्यग्दशन की उपस्थिति आवश्यक है। 

अब प्रथम भावना दर्शनविशुद्धि का वर्णन 'किया जाता 
हैः-- मा 

तत्र प्रधानभूता हि दगृविशुद्धिर्षिविच्यते | 

स्वतः प्रथम हां पा सर्वाधारा यतो मता ॥२१३॥ 


अब सबसे पहले दर्शन विशुद्धि भावना का वर्णन यहां 
किया जाता है। क्योंकि सब भावनाओं में यही प्रधान है। इस 





[२४ | कम कक 
की प्रधानता का कारण थह हैं कि यह सवकी आधार हैं । इसके 
विना शेप पंद्रह भावनाओं को भावना ही नहीं कहा जा सकता | 
इसके विना जैसे ज्ञान छुज्ञान और चारित्र कुचारित्र कहलाता हैं 
चैसे भावना भी छुमावना कहलायेगी । चीज के बिना जैसे दृत्त 
नहीं हो सकता वैसे सम्यकत्व के बिना कोई सचाई नहीं रह 
सकती | 


दर्शन विशुद्धि का रक्षणु:-- 


निदोप दशन प्रोक्त बग्विशुद्धिमनोपिमिः 

अन्यहं चिन्तना तस्या इम्बिशुद्धिर्निंगग्यते ॥२४॥ 

आठ शंकादि दोप, आठ सद, छह अनायतन ओर तीन 
मूढ़ता इन पच्चीस दोपों से रहित सम्यग्दशन दग्विशुद्धि कहलाता 
है। निरंतर यह चिंतवन करते रहना कि यह विशुद्ध सम्थ्ग्दर्शन 
मुमे प्राप्त हो दशेन विशुद्धि भावना है। पच्चीस दोपों का वर्णन 
आगे किया जायगा। 


दशेन विशुद्धि की अन्य भावनाओं में आवश्यकता-- 
इगविशुद्धि बिना चेता व्यर्था प्रोक्ता मह्पिभिः | 
दर्शनाहंकृत॑ सर्वमनुष्टान॑ फलप्रदम ॥२५॥ 


आचार्यों ने दशन की शुद्धि अर्थात्‌ सम्यग्दशन के बिना 
शेप भावनाओं को व्यथ कहा है ।' क्योंकि सम्यस्दर्शन सहित 
ही सारे अनुष्ठान फलदायक होते हैं । 
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सोलह कारण भावनाओं में सबसे पहले दर्शन-विशुद्धि 
भावना कही गई है। इसका- विस्तार से वर्णन तो आगे के प्रययो 
में किया जायगा किन्तु यहां पर यह जान लेना आवश्यक है. कि 
'यह भावना पहले इसी लिए कही गई है कि इस भावना के भागे 
बिना सम्यर्दशेन की प्राप्ति नहीं हो सकती और जब तक सम्यगृ- 
दशेन की प्राप्ति न हो तव तक सब कार्य व्यर्थ ही कहे जायेंगे । 
सम्यग्दर्शन सहित ही अनुछान, जप तप, धर्मध्यान आदि करना 
लाभप्रद है। अन्यथा सम्यग्दशन से यदि कोई जीव भ्रष्ट है. तो 
वह चाहे कितना ही धर्म क्‍यों न करे भ्रष्ट ही कहा जञायगा। 
अनंतकाल तक भी यह जीव इस संसार की श्वद्धला को काटने में 
समर्थ नहीं हो सकता। इस लिये दर्शनविशुद्धि सबसे अधिक 
आवश्यक है | 

सम्यक्त्व के साथ शुभोपग्रोग की भी आवश्यकता है;-- 


वंद्यवंदकभावो - हि गुणस्थाने न यत्र. तु, 

सम्यक्‍्त्व॑ केवल तन्न वन्धकारणमिष्यते । 

शुभोपयोगसहित, केवल तन्न, कारणम्‌ ॥२६॥ 
“(६ पदपदी ) 


जिन गुणस्थानों में वंद और बंदक भाव नहीं होता वहां 
पर शुभोपयोग सहित सम्यक्त्व ही -चीर्थड्वर प्रकृति के बंध का 
कारण माना जाता है केवल सम्थक्त्व नहीं । , अर्थात्‌ सम्यक्‍त्व 
के साथ रहने वाला शुभोपयोग ही वहां तीर्थकर प्रकृति के चंध का 
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कारण है क्योंकि अकेला “सम्यक्त्व तो आत्मयुणं होने के 
कारण बंध का हेतु हो ही नहीं सकता | 
. * आगे कहेंगे कि चौथे शुंणस्थान से पांच गुणरथानों तक 

अर्थात्‌ आठवें गुणरथान तक तीर्थंकर प्रकृति का बंध होता है। 
तीर्थंकर प्रकृति की कारण भूत पोडशकारंण भावनाओं , में अहेंदू-- 
भक्ति आदि भावनाएं वंद्य-बंदक ( पूज्य -पूजक ) भाव से ,संचंध 
रखती है किंतु सातवें और आठवें शुणस्थान में वंद्य श्ंदक भाव 
नहीं हैे। तब फिर इन गुंशस्थानों में पोडशकारण भवनायें कैसे 
बनेंगी और इनके विना इनमें तीथंकर प्रकृति का बंध कैसे होगा ? 
इसका उत्तर उपयुक्त पद्य में दिया गया है कि जहां ,वंद्य वंदक 
भाव नहीं है वहां शुभोपयोग सहित सम्यक्त्व .ही डक्त अकृति के 
चंध का कारण है। 

सम्यस्द्ृष्टि के ही तीथंकर प्रकृति का-बंध क्‍यों होता है ९ 

आत्मदृष्टिन येनाप्ता जगच्छे योजुकामना । 

समुदेति कथ॑ तत्र सद्दृष्टिबन्धकस्तेतः ॥२७॥ 

येषां दृष्टिने सत्यास्ति जगदुद्धरणे कथम | : 

ते समर्था भवन्त्यत्र महामोहमलीमसाः ॥२०८॥ 


जिसने संसार के कल्याण की कामना रखने वाली आत्म- 
दृष्टि अथात्‌ सम्यस्दृष्टि प्राप्त नहीं की उसके सम्यक्त्व :से. उत्पन्न 
होने वाली तीथकर प्रकृति कैसे उत्पन्न 'हो सकती है ॥. : क्योंकि 
जिनकी दृष्टि “सच्ची नहीं. है मोह, कीचड़ में. फंसे हुंए.वे संसार, के 
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उद्धार करने में किस तरह समर्थ हो सकते हैं.। 
-” ४ भावार्थ-सम्यम्दृष्टि ही. तीर्थंकर प्रकृति का बंध, क्‍यों 
करता है ९ इस प्रश्न का उत्तर इन दी पद्मयों में दिया.गया है। 
जिसनें अपने आपको नहीं देखा, अपना अनुभव नहीं किया, 
अपने आत्म-तत्व को नहीं समका--उसके हृदय में जगत के 
कल्यांण 'करने की भांवना कैसे हो सकती है |. जगत, के, विशाल 
अत्मत्व के साथ-सहानुभूति.उत्पन्न, करने के, लिये. प्रहले -अपने 
आ सत्व को देखना आवश्यक है। जिसने अपने को, देखा है 
वही सम्यग्दष्टि है--उसी के -.हृदय में जगत. के कल्याण की 
भार्वना पैदा हो सक़ती है ओरों के हृदय में नहीं । इस लिए 
सम्यग्दृष्टि ही तीर्थंकर प्रकृति का बंध करसकृता है। 
किस २ गुणखान में तीथंकरप्रकृति का वंध होता है-- 
यह बताते हँ:-- -. हर 
बंध करोति तुर्ादि-गुंणस्थानेपु पंचसु । 
तीथकृत्‌-पकृतेः सम्यन्दृष्टिः प्रस्फुटचेतन/ ॥३६॥ 
, ,सम्यस्दष्टि जीव तीथंकर प्रकृति का बंध चौथे से पांच 
.. गुणस्थानों में करता है । 
5.-  जीब के भावों के उत्कर्पोप्कर्प की जो चौदह श्रेणियां 
| अर्थात्‌ गुशस्थान बताये- गये हैं, उनमें से इस तीर्थंकर प्रकृति का 


बंध पांच गुणस्थानों “में होता है। चौथे गुणस्थान के पहले तो 
जीव के सम्परस्त्व नहीं होत, इसलिए वहां तीथंकर प्रकृतिका बंध 
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भी संभव नहीं। चौथे गुणस्थान अविरंत .सम्यम्दृष्टि में और 
इसके बाद पांचवें देशधिर्त, छठे प्रमत्तविरत, सातवें अप्रमत- 
विस्त और आठवें अपूर्वकरण में तीथकरप्रकृति का बंध हो 
सकता हैं। अविरत सम्यम्दष्टि से लेकर अपूर्चकरण के छठे 
भाग तक सम्यग्टृष्टि के ही इस तीर्थंकर प्रकृति का बंध आगम में 
बतलाया गया हैं; आगे नहीं । क्‍योंकि आठवें गुणस्थान अपूर्च- 
करण के छठे भाग में तीथेकर कमप्रकृति की व्युच्छित्ति हो 
जाती हैं । 

श्लोक में जो 'प्रस्फुटचेतन: पद पड़ा हुआ है. उसका अर्थ 
है ज्ञान चेतना को धांस्ण करने वाला” । सम्यग्द्ष्टि ज्ञान चेतना 
का धारक होता है ' चेतना के तीन भेद हैं. ।. कर्मचेतना, 
फलचेतना और ज्ञान चेतना । जहां रागईपांदिक भावों के 
द्वारा कमे करने की ही प्रधानता है ऐसे मलुप्यादि संज्ञी सिथ्या- 
दृष्टि जीवों के प्रधानतया - कमचेतना .होती हैं । यंद्रपि गौण 
रूप से इनके कर्मफल चेतना भी होती है। जहां कंमों के फल 
भोगने की ही प्रधानता रहती है ऐसे एकेन्द्रियादि असंज्ञी मिथ्या- 
दृष्टि जीवों के प्रधानता से कमफेल चेतना ही होती यद्यपि 
गौण रूप से इनके कर्मंचेतना भी मानी जा सकंती है। अवरशिष्ट 
ज्ञान चेतनां केवल सम्यग्दृष्टि जीवों के ही होती है; क्योंकि इनके 
कम करने ओर कर्मो, के फल भोगने में ओसक्कि नहीं : होती ! 
चौथे गुणस्थान से लेकर सिद्धावस्था तक के सभी आत्माओं के 
ज्ञानं-चेतना होती है क्योंकि इनके अनुभव सें अज्ञानः नहीं 
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रहता | सम्यग्दर्शन हो जाने के कारण इनका अजुभव ज्ञानात्मक 
ही होता है । । - 
सम्यग्टष्टि की परिभाषा :--- 
स्याद्ादनाम्ना अषि विश्वतेन, 
सदज्जनेनेष तु यस्य दृष्टि; | 
सुसंरक्ृता सो5स्ति सुदृष्टिस््र, 
से 5परेश्तो न च दृष्टिधन्त३ ॥३ ०॥ 


जिसकी दृष्टि संसार प्रसिद्ध स्थाद्माद नामक ओेप्ठ अव्जन 
से अच्छी तरह मंजी हुई है वही सम्यग्टरथि है। और स्याह्माद के 
अञजन से जिनकी दृष्टि का अच्छी तरह संस्कार नहीं हुआ वे 
दृष्टिविहीन अथवा मिथ्यादर£ट हैं । 

संसार के सभी पदार्थों का स्वरूप अनेकान्तात्मक है, 
क्योंकि एक साथ अनेक पररपर विरोधी धर्म उनमें पाये जाते हैं । 
पूर्णदर्शियों ने पदाथों के भिन्न २ नाना धर्मों, भावों अथवा अब- 
रथाओं को जान कर उनके सत्य स्वरूप का जो आपेक्षिक वर्णन 
किया है वही स्पाह्माद या अनेकांतवाद है। जिस तरह 'कसल- 
कुमार! नामक व्यक्ति को जिस समय चाचा कहा जाता है उसी 
वह समय सामा, नाना, पिता; पुत्र, भतीजा आदि नामों से भी 
पुकारा जा सकता है | क्योंकि वह किसी की अपेक्षा से चाचा है 
तो किसी की अपेक्षा से भ्तीजा। और ये सम्बन्ध यद्यपि. एक 
दूसरे.से विरोधी हैं पर फिर भी एक ही.व्यक्ति में , पाये.जाते हैं। 
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'इसी प्रकार संसारका प्रत्येक पदार्थ चाह्दे बह सजीव हो या निर्जीब 
अनेक धर्मात्मक है | पदार्थ की केवल एक रूप से देखसा ओर 
उसको बैसा ही समभ लेना भूल है। जिस समय हमारी जिस 
अपेक्षा से पदार्थ को देखने की इच्छा होती है हम .उसे उस समय 
उसी रूप में' चिवज्षित करते हूँ, पर इसका मतलब यह नहीं कि 
उसके अन्य और कोई रूप हैँ ही नहीं। सच तो यह है. कि पदार्थ 
का अन्य रूप उस समय हमारी विवक्षा का विपय नहीं है। इसी 
लिए 'स्यात्‌! यह शब्द रखा गया है जिसका मतलब हैं. 'कथंचित' 
'था किसी अपेक्षा से | ; 
स्थाद्माद के संबंध में जेनदशंन' सासिक पत्र 'स्थाह्मादांक 
“नामक विशेपांक में जो सम्पादकीय स्तंभ में अंधकार ने -अपने 
उपयोगी विचार प्रकट किये हूँ उनमें से कुछ पाठकों के लाभाथ 
थहां उद्धत कर देते हूँ:-- + 


ु स्याद्वाद का स्वरूप---धर्म अथवा धर्मों के सर्वेश्रकांत 
का त्याग कर जो कथंचित्‌ एकांत का विधान किया जाता है वही 
' स्थाह्मद कहलाता है। आचाये समंतभद्र ने भी+. स्पाष्भमांद का 
यही लक्षण वतलाया है। यह लक्षण सकलादेश* और विकला 


4 
$ 





+ स्थाह्मादः सर्वेशेकांतत्यागात्‌ फकिंबृत्तचिद्धिधि: । 
- - --राजवार्तिक 
एकगुणमुखेना5शेपवरतुरूपसंग्रहात्‌ू सकलीदेश- तत्रांदेशात्‌ 


सप्तभंगी प्रतिपद्म: *... “+राजवबातिक 
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देश पर बनने वाली प्रमाण सप्तमंगी और नय सप्तभड्डी दोनों 
में संघटित हो जायगा भगवान्‌ समंतभद्र ने पहले से ही सकला- 
देश और विकलादेश को ध्यान में रख कर स्याह्ाद का उक्त 
निर्दोष लक्षण बनाया है .। उन्होंने अपने देवागम स्तोन्न में 
प्रधानतया यद्यपि नय सप्तभद्गी का ही वर्णन किया है, किंतु जगह 
ज़गह वे प्रमाण सप्तभद्भी का संकेत किये बिना सी नहीं रहे हैं। 
देवागम स्तोत्र के आधार पर ही भद्टाकलंक देव, ते अपने प्रन्थों 
में प्रमाण ओर नय .सप्तभज्ञी का .बणंन किया. है । यह उनकी 
अपनी कल्पना नहीं है। बहुत-से आधुनिक विद्वान स्याद्गाद ,का 
जो यह लक्षण बताते हैं कि विवजक्षित एक धर्म को प्रधान कर 
अन्य सम्पूण अविवक्तित गुणों को गोणता से देखना ही स्याह्मद्‌ 
है--यह ठीक नहीं हैं; क्योंकि यह लक्षण अव्यापक है । सकला- 
देश पर बनने वाली प्रमाण सप्तभंगी में इस लक्षण की संगति 
ठीक नहीं बेठ सकती । प्रमाण सप्तभंगी में किसी धम अथवा 
. गुण को प्रधान नहीं बताया जाता; अपितु धर्मी को झ्रुख्य बताया 
,जाता है | हमें प्रयोजनवश कभी किसी धम की विवज्ञा होती है 
ओर कभी धर्मी की । धर्मी की विवक्षा से प्रमाण सप्तमंगी और 
“धर्म की चिवक्षा से नय सप्तभंगी बनती है। 
दोतों.सप्तभज्ञियों के प्थक प्रथक्‌ उदाहरण भी हो सकते 
हैँ और एक भी | प्रभाचन्द्र, बिमलदास आदि विद्वानों ने दोनोंके 
४४ निरंशस्यापि गुणसभेद्रांशकल्पना .विकलादेश: तत्नापि तथा 
सप्तमंगी॥ --राजबातिंक 
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एक ही उदारण दिये हैं, भट्टाकलछ देव ने अपने अन्धों में 
किसी जगह+ एक उदाहरण देकर दोनों का खरूप समफ्ता दिया 
'हैं और किसी जगह+ भिन्न उदाहरु्णों से काम लिया है । 
स्यादस्थेव जीव: अर्थात्‌ कर्थचित्‌ जीव सत्खरूप ही 'है--यह्‌ 
प्रसाणु और नय दोनों सप्तभद्नियों का उदाहरण बन सकता है। 
जब एक अस्ति व गुण की सुख्यता से जीवरूप पदार्थ का प्रति- 
पादन ररना वक्ता को अमीप्ट होता है तो यही प्रमाण सप्तभद्गीका 
उदाहरण बन जाता' है और जब केवल अस्तित्वादि धर्म को 
कहना ही वक्ता को अभिलपित होता है तब यह नय सप्तभद्ी का 
उदाहरण हो जाता है। जीव में अनेक गुण हैं। अस्तित्व गुण 
की अधानता से अभेदवृत्तिक अथवा अभेदोपचार से जब निरंश 
समस्त जीव पदाथ कहा जाता है तब सकलादेश कहलाता है। 


ज्याजीव-एव' कथंचित्‌ जीव ही है यह प्रमाण वाक्य का 
ओर 'स्यादस्येव जीव:” किसी अपेक्षा जीव सत्खरूप ही है यह नय 
वाक्य का पथक्‌ पृथक उदाहरण भी है। किंतु अकलड्ड देव के 
इस सत को सप्तभद्जीतरंगिणी के कर्ता पं० विमलदास नें अपने 
ग्रन्थों में स्वीकार नहीं किया--ऐसा जान पड़ता है। सारांश यह 





+ राजवारतिंक। + लघीयस्रय का भाष्य। 

& अंभेदवृत्ति अथवा अंभेदोपचार आदि का” विवेचन राज- 
'बातिंक और सप्तभड़ी तरंगिणी आदि ग्रन्थों से जानना 
चाहिये । 


कक [३३ ।' 
है कि अधिकांश विद्वानों ने प्रसाण और नय वाक्य के अलग २ 

उदाहरण देना आवश्यक नहीं समझा | 
स्याद्गाद की महत्ता-- जैन वाद्यय में स्याह्मद का स्थान 
बहुत ऊचा है। आचार्य अंग्रतचन्द्र के शब्दों में हम इस 
अनेकांतता या स्याद्माद्‌ को जैनागम का जीव” अथवा बीज” कह 
सकते हैं। जिस तरह जीव के बिना ' निंष्प्राण शरीर किसी काम 
का नहीं इसी तरह स्याद्माद के बिना परमागम भी बिलकुल 
निष्फल, निकम्मा और निःसार है । स्याह्द जैनदर्शन की 
विशेषता है, इसी लिये जैनी स्याह्वांदी के 'नाम से व्यवह्नत होते 
हैं। भगवान महावीर ने इस विशेषता का आविष्कार कर संसार 
में फैत्ो हुईं मत-असहिष्णुताकी नामावशेष करना चाहा था । पर 
महुष्य जातिके दुभाग्य से इसमें पूण सफज्ञता न मिल सकी । मेरे 
कहने का आशय यह नहीं हे कि सबसे पहले भगवान महावीर ही 
इस सिद्धांत के प्रवतेक हुए । - में केवल यह कहना चाहता हू' कि 
सम्प्रदायवाद को नष्ट करने के लिये उन्होंने तत्कालीन जनता को 
स्याद्गाद सिद्धांत का खरूप समभा कर क्लेशों से उन्मुक्त होने का 

मार्ग बतलाया । है 

दुनियां में एकांत पक्ष को लेकर अनेक सम्प्रदाय बने हुए 
हैं वे अपनी मान्यता को सत्य और दूसरों के सिद्धांतों अथवा 
अभिमतों को असत्य घोषित करते है, इसका कारण है. उदार 
दृष्टि का अभाव। विचारों में उदास्ता का न रहना ही साम्प्र- 
दायिकता है। साम्प्रदायिकता मनुष्य के लिए बढ़ा भारी कर्ल॑डू 


[३४ | 





कीज्ीी 





है। यह कलझू मनुप्य को इतना अंधा वना देता है कि वह 
सत्य को असल्य और असत्य को सत्य सिद्ध करने की >्वेष्टा करता 
है। सम्प्रदायवाद में गुण प्रहण करने की बुद्धि नष्ट हो जाती 
है। मनुष्य इतना पतित हो जाता है कि उसे दूसरों के गुण 
ग्रहण करने में सक्चोच होने लगता हैं। अपनी घुरी से बुरी वात 
को अच्छी बरतला कर उसका समथन करना ओर दूसरों की भत्री 
से भली वात का खण्डन करने को तैयार हो जाना मतांध मनुप्यों 
का काम है| स्थाद्वाद ऐसी मतांधता, सम्प्रदायवाद और खपक्ष- 
पात को कभी खीकार नहीं करता। सच्चा स्थाद्वादी वह हें जो 
गुणों को अहण कर दोपों.को छोड़ देने की शिक्षा देता है । गुण 
ग्रहण की बुद्धि का उत्तन्न हो जाना ही स्थादवाद्‌ का फल है और 
यही इसकी महत्ता हैं | 

' स्याद्गाद की व्यावहारिक उपयोगिता-- ज्ञब॒ तक 
किसी सिद्धांत का व्यवहार में उपयोग नहीं होता; तव तक डसकी 
आह्यता खीकार नहीं की जा सकती। केवल विचारों और भन्थों 
में ही रह जाने वाले सिद्धांत से संसार को कोई लांभ नहीं हो 
सकता। जब सम्यग्दशन और सम्यम्ज्ञान-सय विचारों का 
चारित्र के रूप में उपयोग करते हैँ तभी आत्मा को निर्वाण की 
प्राप्ति होती है। केवल भोजन के विचार ही हमारी छुधा शांत 
नहीं कर देते । त्रितयात्मक मुक्ति मार्ग माननें का यही आशय 
है कि यथाथ विचारों को जीवन में उतार कर उनका व्यावहारिक 
उपयोग करो । 
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.' अधिकांश जन समुदाय यह सममे हुए है. कि स्याह्माद 
केवल शास्त्रों की वस्तु है। किंतु बात ऐसी नहीं है । यदि यह 
केवल अन्धों की ही चीज्ञ होती तब तो इसको 'जगत-कल्याण से 
क्या सम्बन्ध था। 'शात्रों ने तो सिर्फ स्थाद्वाद्‌ का खरूप और 
लक्षण बतलाया है।' स्याद्वाद को व्याख्या करनेवाले महर्पियों 
की यहं आज्ञा है . कि मानव-जीवन को सफल ओर शांतिमंय 
बनाने के लिये जीवन के प्रत्येक विभाग में स्थाद्वाद का उपयोग 
करने की आवश्यकता है। अगर हम दु:खी है. तो इसका कारण 
केवल यही हो सकता है कि हम जीवन में स्थाद्ूवाद का उपयोग 
नहीं करंते । बैयक्तिक, कौठुम्विक, सामाजिक और .राष्ट्रीय 
अशांति का कारण केवल ही” के आम्रह के सिवायः और कुछ 
नहीं हो सकता। -इस-आगम्रह-का ज्ञ होना ही स्थाद्वाद कहलाता 
है।; यदि-विश्व शांति कां कोई एक मात्र: कारण हो सकता है 
तो वह स्यादवाद ही है। इस समय संसार में जो सर्वत्र अशांति 
ओर आकुलता का साम्राज्य नंजर आता है इसका कारण यह है, 
कि मलुष्य सिर्फ अपनी ही आंखों से देखना जानता है । यदि 
मानव समाज स्याह्मद की विशांल'ओर उदांरं दृष्टि से देखंना सीख 
जाय तो संसार में अधिकांश दुःखों की कमी हो जाय । 


' जिसके हृदंय में खाध- होता: है वह स्यादवाद को न 
' पहचानेगा। - ईस लिंए स्याद्वादी:घनने के लिये खार्थ को हटा 
कर हूंदुय-को.-पविंत्र बचाना चाहिए। ,जब अपने खाये को'ले 
“कर मनुष्य बांतं करता है तब वह दूसरों को विल्कुल्त भूल जाता 
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है। यह भूल ही कलह.का काण्ण है। स्यादवाद दृष्टि प्राप्त हो 
जाने के वाद ऐसी भूल नहीं हो सकती ।. लाखों स्थादबादी भी 
एक जगह बिना किसी प्रकार की असुविध्रा के शांतिपूर्षक रह 
सकते हू किंतु परस्पर लड़ने वाले दो एकांती भी एक जगह शांति 
से नहीं रह सकते) इसका अर्थ यह हुआ कि शांति के उपासकों 
को चाहिए कि पहले वे स्याद्माद की उपासना करें । पारस्परिक 
पैमनस्थ और अनेकता का विचार छोड़ कर निज और पर की 
उन्नति में लग जाना:ही. स्यादवाद की व्यावहारिक उपयोगिता हैं । 
थोड़े से मतभेद के कार हम जो,एक दूसरे की पेयक्तिक द्वानि 
करने को तैयार हो जाते.ह--यह स्याद्ाद सिद्धांत के उपयोग न 
करने का ही फंल है ।” 
आगे के श्लोक में बताते हैँ कि एकांतवादी तीर्थंकर प्रकृति 

का वंध नहीं कर सकता और मुक्ति माय को नहीं जान सकता 

स्याद्वादबाद्या शाव परिश्वमान्त, 

जानन्ति नो शमुक्तिपर्थ कदाचित्‌ | 
। ए (७ ] [कप 
तर्चथंकृतू-कर्म कर्थ, विमृदे:, 
ध्चो 4 ० 
प्रवध्यते तबहिरांत्मभिस्तंत्‌ ॥३१॥ - 

जो स्ाह्वंद से बाह्य हैं, एकांतवादी हैं, वे संसार में घूमते 
रहते हैं और मोक्षमार्ग को ऋभी नहीं जानते । फिर आत्मज्ञान से 
रहित वे मूढ़ तीर्थद्षुर प्रकृति का वन्‍्ध किस तरह कर सकते हैं ? 

तीथेद्र भ्रक्रति का वंध वे ही कर सकते हैं सिन्होंने अपने 
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जीवन में अनेकांत को. उतारा है | . अथवा यों कहना चाहिये कि 
जो पदार्थ के सत्यस्‍्वरूप को जानते हैं।। पदार्थ अनेकांता मक है । 

जो एकाँतपक्ष का समर्थन करते हैं, और , उसे ही मानते हैं थे 

"पदार्थ ज्ञान से अनभिज्ञ हैं। एकॉतद॒ष्टि,से, कभी पदार्थ का असली 
स्वरूप प्रकट नहीं होता | पदाथ द्वव्यत्व की अपेक्षा निदय है, तो 
पर्यायदृष्टि से अनित्य। जैसे एक व्यक्ति के पास सोने का कंगन 
था। उसने उसे तुड़ाकर उसका क्णफल बनवा लिया। कर्णफंल 
बना--यह उत्पाद! हुआ । कंगन नष्ट हो गया--यह “व्यंया 
हुआ । और सोना ज्यों का लो बना रहा--यह, “प्रौव्य'ं हुआ। . 
इसी तरह सब पदार्थ उत्पाद व्यय और भ्रौव्य वाले हैं। और जो 
इस सत्य को मानने से इनकार करते हैं वे पदार्थ की वास्तविक 
प्रतीति का अपलाप करते हैं। . , - 


भिन्न २ दाशनिकों ने अपने भिन्न २ विचार प्रकट किये 
.हैं। हम यह नहीं कह सकते कि वे सब. मुख थे,। ; लेकिन, उन्होंने 
पदार्थ को एक दृष्टि से देखा, सवोगतः.उसका ज्ञान नहीं किया | 
इसी लिये प्राय: सब दाशनिकों के . कथन में पररपर विरुद्ध वातें 
.पाई जाती हैं। ब्रौद्ध से क्षणिक्रम! अथात्‌ सब क्षणिक हैं-ऐसा 
-मानते हैँ। परन्तु इसके विपरीत सांख्य कहते हैँ कि पदार्थ सबथा 
नित्य है, कूटस्थ नित्य है। दोनों दाशनिकों के कथन परस्पर 
विरुद्ध हैं। इसी तरह से वेदांती ( उत्तर,मीमांसा के अज्षुयायी-) 
कहते हैं कि ब्रह्म के अतिरिक्त जीवादि किसी, पदार्थ की स्वतंत्र 
सत्ता नहीं है। पंर पूर्वमीमांसां के मानने वालें ऐसा नहीं मानते | 
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वे ब्रह्म के सिवाय अन्य पदार्थों की सत्ता भी स्वीकार करते हैं । वे 
ब्रह्मवादी नहीं किंतु कमंचादी है। वे आत्मोत्त्थान के लिये: बह्म- 
ज्ञान की आवश्यक नहीं सममते किंतु कर्म (यशज्ञादि ) की 
आवश्यकता स्वीकार करते हैँ, क्योंकि इसी से स्वर्गादि संपदाओं 
की प्राप्ति होती है। ; 


इस तरह कई दाशेनिकों के परस्पर विरुद्ध विचार हैं। 

हम ऊपर कह आये हैं कि उक्त दार्शनिकों ने तत्व की खोज नहीं 
की। प्रायः सभी भारतीय दाशनिकों ने आध्यात्मिक तत्वों के 
सम्बंध में खूब ही अन्वेषण किया है। लेकिन उन्होंने सब अपे- 
क्षाओं से (57 थ। 7० 0 एशां०एछ) तत्व को नहीं देखा। 
आओर इसी लिये उन्नका कथन सदोप है । केवल जैनाचार्यों ने ही 
इस तरफ ध्यान दिया और संसार के कलह को दूर करने का एक 
अमोघ उपाय स्थाह्माद खोल निकाला। ऊपर दाशनिकों ने जो 
भिन्न २ मत माने हैँ, स्याद्माद उन सबको स्वीकार करता है लेकिन 
ही! के साथ नहीं; भी” के साथ । जब हम जीव को उसकी पर्याय 
को ध्यान में रखते हुए (१०१७) 9०7४ ० ४7०७) देखते हैं तो 
हमें वोद्धों का कहना सत्य प्रतीत होता हे। और हम कह सकते 
हैँ कि जीव क्षणिक भी है । क्तुि जब द्रव्य दृष्टि से (870- 
89] 0०7 0६ ४7०७) विचारते हूँ तो सांख्य या वेदांत 
मतानुसार जीव नित्य भी प्रतीत होता है। अपेक्षा दृष्टि से 
चेदांतियों का त्रह्मदाद या अद्वैतवाद भी सिद्ध हो जाता है और 
' मीमांसकों का कमेवाद भी सांसारिक विभूतियों की अपेक्षा ठीक 
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माना जा सकता है । ऐसे ही नैयायिक वैशेषिक आदि सभी मर्तों 
द्वारा माना हुआ एकांत अपेक्षा दृष्टि से ठीक कहा जा सकता है। 
अतः उक्त कंथन से रपष्ट' है कि केवल एकांतवाद चाहे वह 

ज्ञानाहँत, पुरुषाहत, संवेदनाहत, बत्रह्माहित; या भावैकांत) 
अभावषिकांत, उभयैकांत, अवाच्यतैकांत, भेदेकांतं, असे दैकांत, 
सदेकांत, असदेकांत, नित्य, अनित्य आदि कोई-भी एकांत क्‍यों 
न हो उससे तत्व व्यवस्था ठीक नहीं ब्रैठठी और इसी लिये सके 
अभाव में भुक्तिपथ ढूंढने से भी नहीं मिल सकता । 

स्याह्वाद का समर्थन करते हुए ही कहते हैं :-- 

सत्र जगदू येमतिमद्धिंरेतव, 


स्याद्वादम॒द्राद्लितमेव .बुद्धम । 
-त एवं; सम्यस्मतयों; अवस्ति, 
- क्लेशोदघेः पारगता महान्त:ः ॥३१२॥ 


. जिन विवेकशीलों ने इस संसार को स्थाह्वाद मुंद्रा से युक्त 
जान लिया है वे ही श्रेंठ्ठ बुद्धि वाले हैं और वे ही महान्‌ बन कर 
संसार के क्लेश रूपी समुद्र के पार स्वयं पहुंच जाते हैं और दूसरों 
को भी पहुंचा देते हैं । 

ऊपर तीसवें ओर इंकतीसवें श्लोक की टीका में जो कुछ 

लिखा गया है--उससे पाठक अच्छी तंरह समम गये होंगे कि 
स्याह्मद क्या है ।.- हमने वहां सप्तभंगी, के सम्बंध में कुछ न लिख 

* कर केवल उसका नाम सात्र ही दिया है । यहां उसके सम्बंध में 
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थोड़ा सा लिंख देना उपयुक्त होगा.। स्थाइद्‌ और सप्तभंगी एक 
दूंसरे से बिलकुल भिन्न तेत्व॑ नहीं हैं, बल्कि इनमें स्थाहाद्‌ अंश 
ओर सप्तभंगी अंशी है | स्थाहंद और सप्तभंगी दोनों : शब्द रूप 
होने से अनेकांत के वाचक हैं. और अनेंकांत पदाथ.- का स्वरूप 
होने से वाच्य है :। हैं, न्क ' 

' “ बंखुं में पंररंपर विरोधी दो धर्म पायें जांते हैँ और इसी 
लिये विधि और प्रततिषेध की अपेक्षा से धरतु और उसके धर्म 
का प्रतिपादन सांत तरंह सें होता है, और उसे सात तरह के .समूह 
को ही सप्तमंगी कंहतें हैं'। वे सात भंग,इस प्रकार हैं. :-- 

१- स्थादस्ति--कर्थंचित्‌ है। २- स्याज्नास्ति--कर्थ॑चित्त्‌ 
नहीं है। ३- स्यादस्तिनास्ति--कथंचित्‌ है और नहीं है । स्याद- ' 
वक्‍तव्य+--केथंचित्‌ अंवाच्य है। ४- स्यादस्यवक्तव्य-कथंचित्‌ 
है और अवाच्य है। ६- स्पान्नास्यवक्तव्य--कर्थंचित्‌ नहीं है 
ओर अंवाच्य है. । ७- स्यादस्तिनास्यवक्तव्य--कर्थ॑चित्‌ है, नहीं 
है-और अवाच्य है | 

, इन-सात प्रकारों या भंगों में. पहला स्यादस्ति” अर्थात 
कर्थंचित्‌ःहै और दूसरा: 'स्थान्नास्ति' यानी :कथंचित्‌ नहीं है 
यह है. 

. ,सुरेंद्र मोहन का-भतीजा है ओर मोहन सुरेंद्र का चाचा। 
लेकिन न तो सुरेंद्र संसारभर का भत्तीजा.हो सकता है और तन 





' +छुंछे आचायों ने अवक्तव्यको तीसरा और स्यादसिनास्ति 
को चोथा भंग माना है। :: 7 7 "-.४ 
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मोहन सबका चाचा। इस लिये मोहन अपने भतीजे की अपेक्षा 
चाचा है और दूसरों की अपेक्षा नहीं है। यह दोनों भंगों का 
उदाहरण हुआ । इसके बाद तीसरा भंग हुआ 'स्यादस्तिनारिति! 
अर्थात्‌ कथंचित्‌ है और नंहीं है। एक आदमी कहने लगा कि 
मोहन चाचा नहीं है और दूसरा कहने लंगा कि चाचा है.! दोनों 
में बात बढ़ी । तब मोहन ने कहां कि तुम दोनों का कहना ठीक 
है। सुरेन्द्र की अपेक्षा से में चाचा हूं और दूसरों की अपेक्षा से 
नहीं हूं। मोहन ने जो उभयामत्क वचन कहा--यह त्तीसरा भंग 
हुआ । 

बस्तु के दोनों धर्मों को एक साथ नहीं कह सकते ।' जब 
एक धर्म कहा जायया तो दूसरा छूट जायगा । आम खट्टा भी 
है, मीठा भी है पर दोनों धर्मों को एकसाथ कहा नहीं जा सकता । 
इस लिए वह अवाच्य या अवक्तव्य है--यह चौथा भंग हुआ. 
इस चौथे भंग के साथ अस्ति का प्रयोग करने से--यानी-जिस - 
समय अवक्तव्य हें उस समय आस मीठा भी है, अतः यह 
अवक्तव्य और सीठा भी हे--पांचवां भंग बनता है । इस 
अवक्तव्य अवस्था में मिठास का अस्तित्व है. इस लिए पांचवां 
भंग हुआ और नास्तित्व हैं इस लिए छठा भंग 'स्ान्नास्यवक्तन्य! 
बंना। अवक्तज्य के साथ मिठास .का अस्तित्व ओर नास्तित्व 
दोनों लिये सातवां भंग स्याद्स्तिनास्यवक्तव्य' बना । 

इसी तरह संसार के प्रत्येक पदार्थ 'में यह 'सात भंग हो 
सकते हैं । ' यदि यह कहा जाय. कि सात ही क्यों, कम या ज्यादा 
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क्यों नहीं ? तो इसका उत्तर यह है कि पदार्थों को जानने की 
इच्छाओं के सात ही भेद्‌ हो सकते हैं। ओर जानने की इच्छा 
सात ही तरह की यों है कि संशय के भी सात ही प्रकार हैं। संशय 
के सात ही भेद इस लिए हैं कि संशर्योके विपयीभूत धर्म भी सात 
तरह के ही हैं। वे धर्म ये है--- 

२-कर्थंचि सत्त्व, २-कर्थंचिद्सत्त्व, ३-कर्थंचित्‌ क्रम से 
समपिंत सक्त्व असन्त्व उभय रूप, ४-कर्थंचिद्वक्तव्यत्व, ४- 
कर्थ॑ंचित्त्‌ सत्त्व विशिष्ट अवक्तव्यत्व, ६-कथंचित्‌ असब्त्वविशिष्ट- 
अवक्तव्यत्व, ७-कथंचित्‌ क्रम से ससपिंत सत्त्व और असत्त्व 
एतदुभय विशिष्ट अवक्तव्यत्व 


' इस प्रकार सप्तभंगी का खरूप संक्षेप में कहा गया है। इस 
के दो भेद हैं प्रमाण सप्तभंगी और नय सप्तमंगी । इनके संबंध 
में तीसवें श्लोक की टीका में लिखा जा चुका है । यहां दुवारा 
लिखने की आवश्यकता नहीं | 

तीथेकर प्रकृति के बंध में सम्यक्त्व को कारण कैसे 
बताया गया ? क्योंकि वह तो आत्मा का निज खसाव है। 
क्या खभाव भी खभावी के वंधने में कारण हो सकता है ९ 
अगर ऐसा है तब तो आत्मा के कभी वंध का अभाव होगा ही 
नहीं !! ' इस शंका का उत्तर देते हुए कहते हैं कि-- 


सदर्शन बन्धनहेतुरञ, 
कर्थ समुक्ते, न च वाच्यमेतत्‌ । 
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सहर्शने योडस्ति शुभानुराग$, 
स बन्ध-हेतुर्न च दर्शन तत्‌ ॥३१॥ 
तीथकर प्रकृति के बंध में सम्यग्दश्शन कारण है यह कैसे 
कहा ? इसके लिये कहते हैँ कि ऐसा कहना ठीक नहीं'। सम्य- 
ग्दशन होने पर जो शुसालुराग होता है--वह बंध का: कारण है 
दरशन नहीं | हु 

तीथकर प्रकृति के बंध में सम्यग्द्श्न का रहना अनिवाय 
है। लेकिन वह इस प्रकृति के बंध का कारण नहीं हो सकता। 
क्योंकि सम्यग्द्शन आत्मा का गुण है. वह वंध का -कारण कैसे 
हो सकता है ? बल्कि रागहईपष ही कर्मों के बंध के कारण होते 
हैं। तीर्थंकर प्रकृति शुभ पुण्य प्रकृति है इस लिये शुभ राग ही 
इसके बंध का कारण है। बंध की व्याप्ति या अविनाभाव संबंध 
रागादि भावों के साथ है। इसके अतिरिक्त प्रकृति बंध और 
प्रदेशवंध तो मन वचन काय के योगों की क्रिया से आख़व-पूर्वक 
माना गया है। और बाकी के दोनों स्थिति- और अनुभाग बंध 
कपायों से होते हैं। इसका यह:मतलब हुआ कि बंध, कषाय 
रूप या योग रूप होता है। सम्यग्द्शन, ज्ञान और चारित्र ये 
न तो योग रूप हैं और न कपाय रूप । इस लिए ये किसी भी 
कम के कारण नहीं बन सकते । यही आचाय अम्॒तचंद्र सूरि ने 

पुरुषा्थ सिद्धय पाय में कहा हैः 


येनांशेन सुदृष्टिस्तेनांशेनास्य बन्धरन नास्ति । 
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येनांशेन तु रागस्तेनांशेनांस्य चन्धन भवति | 
येनांशेन ज्ञान तेनांशेनास्थ बन्धरन नास्ति । 
येनांशेन तु रागस्तेनशिनास्य व॑न्धनं भवति ॥ 
येनांशेन चरित्र तेनांशेनास्य वंन्धर्न नास्ति। 
येनांशेन तु रागस्तेनांशेनास्य बन्धन भवति || 
अर्थात्‌- इस आत्मा के जिस अंश में सम्यग्दशन, ज्ञान 


ओर चारित्र है उस अंश से वंध नहीं होता किंतु जिस अंश में 
रागभाब है उससे ही बंध होता है । 


इस लिये शुभानुराग ही तीर्थंकर प्रकृति के बंध का कारण 
है, सम्यक्त्व नहीं। इसी को स्पष्ट करते हुये आगे वर्णन करते 
हैं;-- 
सहर्शने तावशयोग्यता5स्मिन्‌ , 
जीवे समुत्पत्तिमुपेति सात्र। ४ 
शुभानुरूपा तत एवं वनन्‍्ध३, 
न दशेन बन्धकरं कदाचित्‌ ॥३श॥। 
घृतं दहत्येष चचशप्रयोगो, 
यथा हि रूव्प्रिथितस्तथेव । 
९० ७ (९ 
सदशे न तीथंकरत्व-कृम- 
हेतुभवत्यत्र न मुख्यवृत्ति; ॥३५॥ 
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सम्यग्दर्शन के होने पर जीव में इस तरह की शुभानुराग 
रूप योग्यता उत्पन्न हो जाती है और उसी से बंध होता है। 
सम्यग्द्शन कभी भी बंध का कारण नहीं है। जिस तरह घी 
जलाता है, यह कहद्दा जाता है उसी प्रकार सम्यग्दशन तीर्थंकर 
प्रकृति फे बंध का कारण है, यह भी उपचार या 'रूढ़ि से कहा 
जाता है| 

सम्यग्द्शन हो जाने पर इस जीव में एक विशेष योग्यता 
उत्पन्न हो जाती हैं। बह योग्यता आत्मा के शुभोपयोग में एक 
विलक्षण प्रकार की विशेपता उत्पन्न कर देती है। यह विशेषता 
ही तीर्थंकर प्रकृति के बंध का कारण है । पर ऐसी विशेषता विना 
सम्यक्त्व के नहीं होती। इस लिये सम्यक्त्व को ही इस प्रकृति 
के वंध का काण्ण कहते हैँ । किंतु यह कहना उपचार से है, ठीक 
वैसे ही जैसे गर्म घी आदि पदार्थ किसी के शरीर पर पड़ जाने 
से यह कहा जाता है कि घी ने मुझे; जला दिया | बस्तुतः घी नहीं, 
पर घी में रहने चाली अम्नि जलाती है। फिर भी उपचार से 
दुनियां में यही व्यवहार रूद है.। इसी तरह बंध का कारण सम्य- 
क्त्व नहीं; किंतु सम्यकत्व के साथ रहने वाला शुभोपयोग हैे। 
फिर भी उपचार से उसे ही बंध का कारण कह दिया गया है । 

सम्यक्त्व बंध का कारण क्‍यों नहीं-इसका उत्तर :--- 

सदर्शनं ह्ात्मणगुणो, गुणस्तु, 


न बन्‍्धकः स्वस्थ भवेत्‌ कदापि । 
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गुणा स्वकीयों यदि वन्धहेतु-, 
दु रंगत॑ मुक्तिबचस्तथा स्थात ॥३६॥ 

सम्यग्दशन आत्मा का गुण है और गुण, गुणी के बंध 
का कारण कभी नहीं हो सकता | यदि अपना ही गुण अपने बंध 
का कारण हो जाय तो फिर कभी मुक्ति की प्राप्ति नहीं हो 
सकती । 

सम्यर्दर्शन आत्मा का स्वभाव हैं। जच आत्मा का अपने 
स्वभाव रूप ही परिणमन होता है तो स्वभाव (आत्मगुण) अपने 
ही वंध का कारण नहीं चन सकता। बंध का कारण तो सदा 
विजातीय पदार्थ या वैभाविक परिणतियां होती हैं। विजञातीय 
रस्सी ही वैल वगेरह पशुओं को बांधती है। रागद्वेप आत्मा के 
विभावरुप हँ--विजातीय हूँ अतः वे ही बंध के कारण हो सकते 
हैं) पृण्य बंध में राग ओर पाप वंध में द्वप कारण होता है । 
तीथकर ग्रकृति महान पुण्य प्रकृति है और शुभ है इस लिये 
सम्यग्दशन से होने वाले शुभानुरूप राग परिशाम ही इसके वंध 
के कारण सममने चाहिये । 

आगे सम्यग्दशेन के आठ अंगों का वर्णन करते हैं :-- 

अऐ्टी समुक्तानि यथा हि देहे, 

अंगानि तद॒त्‌ खल दर्शन च | 
अष्टांग-युक्त॑ कगितं जिनेशे; 
न चाज्नहीनं सल पूर्णमिष्टण ॥३७॥ 
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जिस तरह से मनुप्यके देह में आठ अंग माने जाते हैं, 
उसी प्रकार सम्यग्द्शन के भी आठ अंग हैं। जिनेन्द्र भगवान ने 
अष्टांग सहित दर्शन को ही पूर्ण सम्यग्दर्शन कहा है, अंगहीन 
दर्शन को पुरी सम्यग्दशशन नहीं | अर्थात्‌ अंगहीन दशेन संसार 
की सन्त॒ति को लाश नहीं कर सकता | 
आचाय समन्तभद्र ने कहा हैं कि जिस तरह सर्पादि के 
जहर को उतारने वाले मंत्र में यदि एक भी अक्षर मात्रा वगैरह 
कम हो तो वह मंत्र विपवेदना को दूर नहीं कर सकता, इसी तरह 
आठ अंगों में से एक भी अंग यदि न हो तो वह दर्शन पूर्ण 
सम्यग्दर्शन नहीं कहला सकता और न संसार सागर की संतत्ति 
को ही नाश कर सकता है। इस लिये अ्प्टाह दशेन ही पूरे 
सम्पग्दशन है | 
श्रव सम्यग्दशन के आठ अंगों की शरीर के आठ अंगों से 
तुलना करते हैं :-- 
निःशंकितांग हि शिरः समुक्तम्‌, 
निःकांचितं हृुत खछु चाहुरायां:। 
दृतीयमंग॑ किल पृष्ठमुक्तम , 
चतुर्थमंग हि नितम्बमाहु ॥१८॥ 
हस्तदयय॑ पथञ्चमपष्टकश्व--- | 
सप्ताप्टन पादयु्गं तथाहु। । 
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एमि; ससस्ते; परिपूर्णमाहु, 
सदन मुक्तिकर म॒नीन्द्रा; ॥३६॥ 


पहला निःशंकित अंग सम्यग्दर्शन का मस्तक है और 
दूसरा निःकांक्षित अंग हृदय | तीसरा अंग निनिचिकित्सिता पीठ 
ओर चौथा अमुद्दृष्टि अंग नितम्ब कहा गया है। उपवृहण या 
उपगूहन ओर स्थितिकरण नामक पांचवें ओर छठे अंग को ऋ्रम 
से दाहिना और बांया हाथ समझना चाहिये। चात्सल्य और 
प्रभावना नामक सातवें और आठवें अंग को क्रम से दाहिना वांया 
पैर कहा गया है । इस समस्त अंगों से पूर्ण सम्यग्दर्शन को ही 
आचारयों ने मुक्तिदायक बताया है। 


यद्यपि शरीर के आठों ही अंगों की अपने २ स्थान पर 
उपयोगिता है, क्योंकि इनमें एक भी न हो तो शरीर की अपूर्णता 
बढ़ी दुःखदायिनी हो जायगी, फिर भी सब अंगों की समान 
उपयोगिता नहीं मानी जा सकती । शरीर में जो महत्ता मस्तक की 
है बह पैरों की नहीं हो सकती । पैर कट जाने पर मलुप्य बहुत 
समय तक जिंदा रह सकता है पर मस्तक कट जाने पर तो शायद 
दो घण्ठे तक भी जिंदा न रह सके । इस तरह विचार करने से 
मस्तक की महत्ता हमारी समम में आ जाती है। ऐसे ही हृदय 
पीठ आदि के संबंध में भी समझना चाहिये। इस दृष्टि से ऊपर 
शरीर के अंगों का जो क्रम रकखा गया है वह उन २ अंगों की 
महत्ता को लक्ष्य करके है। दोनों पैरों की अपेक्षा दोनों हाथ, 
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दोनों हाथों की अपेक्षा नितंच, नितंव की अपेक्षा पीठ, पीठ की 
अपेक्षा हृदय और हृदय की अपेक्ता मस्तक उत्कृष्ट है। यही क्रम 
सम्यग्द्शन के आठों अंगों में भी लगा लेना चाहिये | उदाहरणार्थ 
यहां निःशंकित अंग को सम्यग्दशन का मस्तक कहा गया है यह 
विलकुल ठीक है। क्योंकि जैसे मस्तक विना* मनुष्यादि प्राणी 
जीवित नहीं रह सकते बैसे इस अंग के बिना सम्यक्त्व भी जिंदा 
नहीं रहेगा । पर जिन अंगों को प्रंथकता ने पादस्थानापन्न रखा 
है उनके बिना भी सम्यग्दशन रह सकता हैं। हां यह अवश्य है 
कि वह ऐसी हालत में पशु व कार्यक्षम नहीं होगा । आचाय 
समंतभद्र ने भी रत्नकरण्ड श्रावकाचार में इसी आशय को इस 
श्लोक द्वारा प्रकट किया है। ' 


नाडदीनं मलं छेत्त दशन जन्मंसंततिम्‌ | 

न हि मंत्रोत्तरन्यूनो. निहन्ति पिषवेदनाम्‌ | 
.. ज़िस तरह अक्षर रहित मंत्र विपवेदना को नहीं हटा 
सकता उसी तरह अंगदहीन द्शन संसार के चक्कर को नहीं काट 
सकता। ह 

अब सम्यग्दशंन के प्रथम अंग निःशंकित का स्वरूंप 
बताते हैं. :-- | 

अनेकपमात्मकमस्ति. सर्वम्‌, 

पदाथंजात॑ त्विति तकरूदम | 





[ ४० |] 


अीफरीिजरय भीतरी 7 िकीपिरीी पीर 





न संशयोज्प्यत्र कदापि कार्य; ु 
मारात्मकीडनात्मकता स्वरूप: ॥४०॥ 

_ संसार का प्रत्येक पदार्थ अनेक धर्म वाला है, यह बात 
तकसिद्ध है। इसमें कभी भी संशय नहीं करना चाहिये। संशय 
श्रद्धा की हत्या करने वाला है और आत्मा को विपथगामी बनाता 
है। संशय बुरा नहीं है यदि उसका उद्देश्य तत्व निणेय करने 
का हो। पर जहां तत्व-निर्णय का विचार नहीं है वहां तो 
संशय की कुछ भी उपयोगिता नहीं है। ' ' 

जब मनुष्य ज्ञान-प्राप्ति का इच्छुक होता है तो उसके 
जब तक पदार्थ का निर्णय नहीं होता तव तक संशय बना रहना 
स्वाभाविक है और इसको घुरा भी नहीं कहा जा सकता । पर 
संशय को जान बूक कर उत्पन्न करना और किसी भी* पदार्थ को 
निर्णोत न मानना अथात्‌ प्रग्ेक पदाथ के: संबंध में संशयापन्न 
बने रहना अच्छा नहीं । मनुष्य को आज्ञाप्रधानी ओर परीक्षा- 
प्रधानी दोनों ही होना चाहिए। प्रयोजनभूत तत्व एवं जिनकी 
परीक्षा हो सके ऐसे पदार्थों की परीक्षा करनी ही चाहिए। लेकिन 
बाकी तत्वों के संबंध में उसको आज्ञा--अ्धानी बने रहने में ही 
लाभ है। संशयात्ु की अपेक्षा श्रद्धालु का आसन सदा ही ऊँचा 
रहता है और फायदे में भी वही रहता है । अतः तत्व-निर्णय 
के प्रयोजन के अतिरिक्त संशय रखना आत्मघातक है; क्‍योंकि वह 
श्रद्धा को हानि पहुंचाने वाला है । जिनेन्द्र भगवान के द्वारा 
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कहा हुआ सूद्तम तत्व हेतुओं के द्वारा खंडित नहीं हो सकता ।+ 
इस लिए उसे तो आज्ञा सिद्ध मान लेने में ही लाभ है । 

निःशद्धित अंगधारी सम्यग्द्ष्टि को सात प्रकार के भय 
नहीं होते--अब उत्तका वन करते हैंः-- 
._- न भीतयः सप्त भवस्ति नूनस्‌, 

' सम्पक्लयुक्तस्य निरथिका हि। 
आमिन  युक्ता दि नरा; कदापि, ' 
तरन्ति दुःर्ख खलु जन्मजात ॥४१॥ 

सम्यग्टृष्टि सनुप्य विना किसी कारण के सात प्रकार के 
भयों से कभी नहीं डरता । इन भयों की चिंता से युक्त मनुष्य 
कभी संसार समुद्र के पार नहीं होते--उनके जन्म-मरण के दुःख 
दूर नहीं होते े0 

जिसकी दृष्टि विशुद्ध दो गई है, ज़िसने अत्येक वस्तु के 

+ सूक्ष्म जिनोदितं तत्व हेतुभिनैंच हन्यते । 
आज्ञासिद्ध तु तद्भाह्म॑ नान्‍न्यथावादिनो जिना: ॥ 

अथात्‌ू--जिलेंद्र भगवान का कहा हुआ तत्व सूदम हे 
हेतुओं द्वारा वह खण्डित नहीं हो सकता। चह सूक्ष्म तत्वचचों 
आज्ञा रूप से सत्य स्वीकार करनी चाहिये क्योंकि वीतराग, 
स्वुज्ञ, हितोपदेशक जिलेंद्र. अन्यथा ( झ्रांत, विपरीत). असंत्य ) 
कथन नहीं कर सकते । 


न कर रिकक सरिट पे$ # स्‍ि चिप 





[ ४२ ] 


मर्म को समझ लिया है वह व्यक्ति किसी भी विषय की वाहरी 
बातों पर ध्यान नहीं देता और उसके संबंध में निरर्थक अनेक 
चिंताएं नहीं करता। जिसने संसार को कमच्षेत्र समझ लिया 
है। उस मनुष्य का कतंत्य है कि वह विष्न वाधाओं के समक्ष 
इृढ़ता से डटा रहे; एक चीर की भांति निर्भीकता से उनका सामना 
करे ओर शांति के साथ उनपर विजय प्राप्त करके अपने उद्देश्य 
को सिद्ध करे । सम्यग्दृष्टि मनुष्य भी यही करता है । कितने 
ही भय के कारण क्यों न उपस्थित हों और हृदय दहला देने 
वाले कितने ही प्रसंग क्यों न आवें सम्यग्दष्टि के आत्मा में कोई 
बिकार उत्पन्न नहीं होता भय के प्रसंग उपस्थित होने पर उनका 
प्रतीकार करना और उनसे अपने को बचाना कतंव्य है लेकिन 
उनको देखकर घबड़ा उठना और अपने आपको भूल जाना मुखेता 
है। घवड़ाने से भय दूर नहीं होता। भय का प्रसंग उपस्थित 
न हो जाय । इसके लिये चिंता करते रहना और त्रस्त हो उठना 
समीचीन दृष्टि नहीं है। इस लिये सम्यग्द॒प्टि मनुष्य विना 
कारण भयों की कभी चिंता नहीं करता ओर भय के प्रसंग 
डपरिथित होने पर उनसे अपने को बचाले में हिचकिचाता भी 
नहीं । यही बात यहां कही गई है। जो ,मनुष्य निरर्थक भय 
करते हैं उनका संसार के दुःखों से कभी छुटकारा नहीं हो सकता 
अकारण ही अनेक चिंतायें उनके साथ लगी रहती हैँ और उन्हें 
कभी शांति नहीं मिलती । यह उनकी दृष्टि के समीचीन नल 
होने का दोष है। उन्होंने अभी किसी दरतु के रहस्य को नहीं 
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समझा । इस लिये भय का वास्तविक कारण न होने पर भी 
उन्हें भय होता रहता है । 
अब सात प्रकार के भयों के नाम गिनाते हैं:--- 
लोकस्य भीतिः परलोकभीति३, 
स॒त्योषिभीतिःखल वेदनाभीः । 
आकस्मिकाध्त्राणभय-द्वयं॑ च, 
अगुप्तिमीति/किल सप्त चेता।॥४१॥._ 
१-लोकभय, २-परलोकभय, ३-मरणभय, ४-वेदनाभय, 
४-आओकस्मिक भय, ६-अरक्षा भय, ७-अ्रगुप्ति भय ये सात प्रकार 
के.भय हैं । | 
उक्त सात भयों का खरूप बताते हुए सर्व प्रथम लोक-- 
भय का खरूप लिखते हैं :-- 
अनिष्टार्थस्य संयोगो वियोगश्चेष्टबस्तुनः । 
माभ दित्याकुल॑ चेतः लोकभीतिनिंगध्ते ॥४३॥ 
अनिष्ट पदार्थ का समागम और इष्ट पदार्थ न हो--इन 
विचारों से आंकुल रहना लोकभय है । 
पुत्र; मित्र, स्री, खेत, मकान चांदी, सोना, धन, धान्य, 
दासी, दास, कपड़े, बर्तन वगैरह परिम्रहों के वियोग से और 
शत्रु, दुःख, रोग आदि अनिष्ट पदार्थों के संयोग से डरना 
लोकभीति कहलावी है। संसार में जिनकी हम चाहते हैं वे ही 
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पदार्थ हमारे लिये इष्ट हैं। उनका संबंध न रहना ओर जिन्हे हम 
नहीं चाहते, उनकी प्राप्ति होना क्रशः इप्ट त्रियोग ओर श्रनिष्ठ 
संग्रोग है। हमारा धन नष्ट हो जायगा, दरिद्रता श्रावेगी इस तरह 
के विचारों से मिथ्याद्ष्टि सर्दा व्याकुल ग्हता है। वह धनादि 
पर-पदार्थों को अपना समभता हैं और इसी लिये इनके वियोग 
से डरता है अथवा इनकी अप्राप्ति को दूर करना चाहता है। बह 
यह नहीं जानता कि ये तो पर हैं, स्वयं “मे” नहीं। लेकिन 
सम्यन्दरष्टि इस तरह व्याफुल नहीं होता । बह सममता है कि ये 
पदार्थ पर हैं। संसार की विभूतियां अ्रनित्य हैं--विनाश्ञी दूँ । ये 
उत्पन्न होती हैं. इस लिये इनका नाश भी अवश्यंभावी है। ओर 
तो कया सेरा शरीर भी मुझ से प्रथक्‌ ओर क्षणभंगुर ६) जो 
मिलता है बह विछुड़तां भी है। इस संयोग वियोग फा डर करना 
मूखेता है। इस लिये ज्ञानी आत्मा को निप्कलंक सममता हुआ 
निःशंक रहता है। यद्यपि गृहस्थ सम्यग्द्प्टि उष्ट की प्राप्ति और 
अनिष्ट को दूर करने के लिये न्‍्यायानुकूल . प्रयत्त करने म॑ कभी 
नहीं चूकता, पर उसका यह प्रयत्न बड़ी धीएता के साथ होता है 
वह इन दोनों के लिये व्याकुल रह कर व्यथ अपनी चित्त की 
शांति को भंग नहीं करता । 
'परलोकभय का स्वरूप :-- 


दुर्गती दुःखपूर्णायां माभून्मे जनन॑ ननु, 
भयंकराणि दुःखानि,-संत्रत्यानि कथ॑ संहे ॥४७॥। 
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स्वरगती चेड्धवेज्जन्म, भद्र' स्थादिति चेतसः । 
पिज्षिप्तिमोंद-जन्या या, पारलौकिकरमीमता ॥४४॥ 


“दु:खपूण नरकादि गति में मेरा जन्म न हो, अहा ! वहां 
के भयंकर दुःखों को में कैसे सहन कर सकूंगा । यदि रबगे में 
मेरा जन्म हो तो अज्छा हो |” इस तरह मोह से उस्पन्न होने 
चाली चित्तवित्षिप्रि को परलोक भय कहते है । 

मिथ्याद्रष्टि जिस तरह इस लोक के भय के कारण त्रस्‍्त 
रहता है उसी तरह दूसरे जन्म में प्राप्त होने वाले दुःखों का ख्याल 
करके भी डरता रहता है । लेकिन सम्यन्दप्टि को परलोक के 
टुःखों की कल्पना नहीं डरा सकती । वह सममभता है कि अनंत- 
ज्ञान का धारी आत्मा ही मेरा लोक है. जिसमें सदा रमण करना 
मेरा कतंव्य हैं। पुण्य से प्राप्त होने वाले स्वर्गादि ओर पाप से 
प्राप्त होने वाले नएक आदि लोक मेरे नहीं हैँ। मेरा लोक या 
परलोक तो मेरा आत्मा है; जो नित्य है । स्व नरकों का सुख 
डुःख नाशवान ओर अनिय है। 'में सदाशिव, श्रनंत ज्योति- 
स्वरूप, मुक्ति का स्वामी हूं । इस तरह सम्यग्ट्प्टि कभी परलोक- 
भय से व्याकुल नहीं होता । 

मरणुभय का स्वरूप :--- 

सृत्युमें न कदापि स्यात्‌, सत्योदु :ख॑ कथ॑ सहे । 
जीवेय॑ द्वि सदा लोके, मृत्युभीतिदिं स्पादियम्‌ ॥४६॥ 
“मेरा सरण फभी भी न हो, में मृत्यु के दुःखों को कैसे 
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सहन करूंगा, में सदा संसार में जीवित रहूं' ।” इस प्रकार के 
विचार होना मरणभय है । 
स्पशेन, रसना, घाण,-चछ्चु और करण ये पांच इन्द्रियां 
मन, वचन, काय, ये तीन वल और आयु तथा श्वासोच्छचास ये 
दस प्रकार के प्राण होते हूं। इन प्राणों का नाश होना मरण है। 
मिथ्याहृष्टि इन प्राणों के वियोग की कल्पना से ही डरता है। 
उसे सदा यह भय बना रहता है कि मैं कहीं मर न जाऊ' | परंतु 
सम्यग्टष्टि इसकी चिंता नहीं करता । क्‍योंकि वह अच्छी तरह 
जानता है कि इस शरीर के अस्थिपश्लर का नाश होता है, मेरा 
नहीं । मेरा आत्मा तो अजर अमर है। उसका प्राण तो चेतना या 
ज्ञान है। और यह चेतना या ज्ञान तो तीनकाल में भी नप्ट नहीं 
होने वाला है। इस प्रकार चिंतवन करने वाले को मरणभय 
हो सकता है | ह 
,.. वेदनाभग्र का स्वरूप :-- 
रुवाधा वेदना ्रोक्ता, सा हि न स्पात्‌ कदापि में |. . 
सदा 'स्यां स्वस्थकायो5हं, वेदनाभीमवेदियम्‌ ॥४७॥ ' 
वीमारियों से होने वाली वाधा को विदना” कहते हैं। 
सिथ्या-इृष्टि कहता है कि--यह वेदना मेरे कभी न हो, में स्वेदा 
नीरोग रहूं। इस प्रकार की आकुलता वेद्नाभय कहलाती है | 
बीमारियों के होने के पहले ही उनके “विचार मात्र से 
सिथ्यादृष्टि डरने लगता हैं और सोचता है कि--मैं सदा तीरोग 
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रहूं, ये रोग मेरे न हों, में किस तरह रोगों की बेदना को सह 
सकू'गा - इस तरह आऊफुल बने रहना अथवा डरते रहना वेदना- 
भय है। सम्यग्दृष्टि इस तरह कर्मो के उदय से होने वाले रोगों 
से नहीं डरता। वह जानता रहता हे कि--में और यह शरीर 
प्रथक्‌ २ हैं। व्याधियां शरीर को होती हैं, मुझे ( आत्मा को ) 
नहीं। आत्मा द्रव्य दृष्टि से अमृत है। अमूते आत्मा के यह 
पौद्गनलिक व्याधियां किस तरह,हो सकती हैं। जीव ज्ञानी है. और 
छान ही उसका शरीर है | - इस लिग्रे ज्ञानहप शरीर वाले मुमे 
जड़ रूप कर्मजनित व्याधियां कैसे छू सकती हैं। इस तरह के 
विचारों के रहते हुए वेदनाभय कभी हो ही नहीं सकता। 

आकस्मिकभय का खरूप--_ , | 

विद्युत्पातादयो या हि, 
आकस्मिक-विपचय; । 
ताभ्यो भीर्मोहियुक्तानां, 
ज्ञेयमाकस्मिक भयम्‌ ॥४८॥ 

मिथ्याद्रप्टि विजलीपतन, भूकम्प, आग-लग जाना आदि 
अचानक आने वाले भयों की कल्पना सात्र से ही भयभीत हो 
जाता है। विजली की गजना सुनकर या किसी जगह विद्यु सात 
से होने बाली वर्बादी को जान कर एवं भूकम्प और अप्निकांड की 
घटनाओं की सन कर मिध्याद्वप्टि यह विकल्प करने लगता है. 
कि ये सब आपत्तियां उस पर न आ जाव; पर एसा खयाल व्यर्थ 
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' है। इस तरह की आकस्मिक विपत्तियों को' रोकने के लिए 
अधिकसे अधिक जो छुछ किया जा सके वह थैये के साथ अवश्य 
करना चाहिए। क्योंकि दुःखों को दूर करने का उपाय तो सम्य- 
दृष्टि भी करता है पर प्रतिकार के लिए अग्रसर न होना ओर यों 
ही शेख चिल्ली की तरह उनकी कल्पना मात्र से भयभीत रहना 
मिश्यादृष्टियों का काम हैं। सम्यग्हप्टि कमी इस तरह नहीं 
घबड़ाता । विपत्तियों के आ जाने पर भी हंसते हंसते उनको 
मेलता है। वह सोचता है कि ये आपत्तियां मेरा ( आत्सा का ) 
कुछ नहीं बिगाड़ सकतीं। आत्मा तो अनादि, अनंत, अखण्ड 
ओर अभेदी हैं उसकी भय कैसा ? 

अन्नाणभय का खरूप--+ 

न रक्षक को5पि मसास्ति लोके, 

एकाकिनो में खछ का मति; स्यात्‌ । 
विभातिरेपा गदिता मुनीन्द्रे- 
रत्राणभीतिर्वितथाइभाजाम्‌ ॥४६॥ 

डुनियां में मेरा कोई रक्षक नहीं है। में अकेला हूं, मेरी 
क्या हालत होगी ? इस प्रकार के भय से आफुल हो उठना 
“अन्राण भय! कहलाता है । आचायों ने इस अकार के भय को 
बिलकुल निरथंक वतलाया है ह 

' भाव यह है कि मनुष्य खयं अपने आप ही रक्ता करने 
वाला है। अपने घुरे कार्यों के फक्न खरूप दुःख भोगता है और 





(४६ ] 


अफीयिरा 


अच्छे फायों फे फल स्वरूप सुख का उपभोग करता है. । अशुभ 
के उदय फो रोफ कर सुख देने वाला और शुभ उदय को हटाकर 
दुःगब देने वाला और फोई भी नहीं है । वह यदि दुनियां में 
फिसी की अपना रक्षक समभता द तो भूल करता है । किसी 
दूसरे आदमी के अपने पास न होने पर यह सोचना कि मैं 
अफेला हू, न मालूम मेरी फैसी हालत होगी १? मुझे फोन 
चचावेगा ? भेरी सहायता फरने वाला कोई नहीं--इत्यादि 
निरर्थफ भय फरना 'अत्राण भय कहा है। पथवा यों कहना 
चाहिए फि शरीर के नाश के साथ साथ यह समझ कर कि भेरा 
नाश ही जायगा, मेरे रक्षा करने वाला कोई नहीं, मेरी आत्मा की 
रक्ता कैसे होगी न जाने मेरी क्‍या द्वालत द्योगी--छरते रहना 
धस्रव्राण भय है! । सम्यग्दप्टि के यह भय नहीं होता । वह 
ज्ञानता टै कि मेरा ( श्रात्मा का ) कभी नाश नहीं हो सकता-- 
मैं तो अजर अमर [' फिर मेरा क्या नाश २ 

आगुप्रिभय का स्वरूप ८ 

प्राणप्रियं में द्रतिणादि द्वव्यम, 

चौरादयश्वेत्‌ क्रिस संहरेयु:। 
अ्गुप्तमेतद्वि तदाघ्त्र कि स्यात्‌ 
अगुप्तिमीतिनतु मप्तमीयम्‌ ॥४०॥ 

रुपया यैसा वीर द्रव्य सुझे आ्णों के समान प्रिय है। 

इसे यदि चोर कीर चुग लेवें तो फिर मेरा यहां फैसा दाल 
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होगा ? इसके बचाव का कोई उपाये नहीं है--इस तरेह' चिंता 
करके भयातुर- हो उठना “अगुप्तिभय” कहलाता है । यह सांतदी 
भय है। ; ह 

रुपया पैसा वगैरह मनुष्य क लिंएं प्राणों के समान प्यारा 
है।' उसे यदि कोई च॒रा ले जंबे तो जैसे उसके प्राण ही चले 
गये हो ऐसः उसे अनुभव होता है'। यह सवं ठीक है कि जितना 
परिग्रह उसने रखा है उसकी रक्ता करंना भी उसंका कतंव्य हैं। 
आर द्रव्य यदि कोई चुरा ले जावे तो उसकी तलाश करके उसे 
वांपिस प्राप्त करने के ज्िण चेष्टा करता भी उसके लिए ट्याज्य 
नहीं है। पर चोर आधे, चाहे न आवे रात दिन रुपये पेसे ' की 
चिंता करते रहना और उसके चोरी चले जाने पर'जो जो कष्ट 
हो सकते हैं उनका ख्याल 'करते हुए रात दिन भयभीत 'रहना 
मूखता हैं । अपने पास की वरतु की रत्ता का प्रबंध अवश्य ' करना 
चाहिये पर उसके संबंध में अनिष्ट की अनेक संभावनाएं करके 
अपने परिणामों को आकुल वना लेना उचित नहीं।- संम्यम्दष्टि 
मनुष्य इसके मे को समस्त लेता है, इस - लिये अपने 'पास की 
वस्तुओं की रा का संसुतचित ध्यान रेंखते हुए सी वह कमी 
चोरादि के भय से व्याकुल नहीं होता :; * - ;: : 

अथवा अगुप्तिभय का दूसरे प्रकार से स्वरूप बताते हैं :- 

अगुप्तिः संयमाभावः ,तस्याशंकाकुछ॑ ,मन्ोड-- 


थवाध्युप्ति-मयं -चाहुई भीतितत्वमनीपिण: ॥४ १) 
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अथवा अगुप्तिभय का यह भी अर्थ हो सकता है कि मेरे 
आत्मा की गुप्ति (रक्ता) का कारण जो चारित्र है उसका कभी 
नाश न हो, क्योंकि गुप्ति शब्द का अथ संयम अथवा चारित्र है 
ओर अगुप्ति का अर्थ है 'संयमाभाव! | ताम्पय यह है कि संयम के 
नाश के भय से आकुल बने रहने को आचायों ने अगुप्तिभय 
कहा हैं । 
अगुप्तिभय का उक्त अर्थ हो सकता हैं। सम्सव है इसी 
लिए श्री अकलंक देव ने 'अगुप्ति' की जगह 'असंयमभय” कहा 
हूं। यही मंथकता कह रहे हैं. :-- | 
भट्ट।डकलंकदेवास्तु जिमुच्यागुप्तिसाध्यसंम्‌ | 
असंयमभय छात्र प्रवदन्‍्ति महाधिय। ॥४२॥ 
महावुद्विसान श्री भद्टाकलंक स्वामी ने तो अगुप्तिसय के 
स्थान में असंयमभयय का नासोल्लेल किया है। गुप्ति का अथ 
होता है आ सा की रक्षा करना । संयम से भी आत्मा की रक्ता 
होती है । इस अपेत्ता से असंयमभय और अगशुप्तिभय .का एक 
अर्थ भी हो सकता है। इसी अर्थ को आगे के पद्म में प्रकट किया 
जाता है :--- हैँ # 7 ०२5 । 
अस्यात्मन+ संयमतो हि गुप्तिी, .. . 
असंयमात्पातम्ुपेति चात्मा।. .. ४ 
चेत्संयमी मे सभते विनाशं, 
पातो मम स्थादिति भीतिरेषा ॥!३३॥ 
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इस आत्मा की रक्षा संयम से ही होती है । असंयम से 
आत्मा का पतन हो जाता है। अगर मेरे संयम का नाश हो 
गया तो निम्।वित ही मेरा पतन हो जायगा। इस प्रकार के भय 
को असंयम भीति' कहते हैँं। यह विचार अच्छा है किंतु इसके 
विपय में आकुलता न होनी चाहिए | संयम की रच्ता करना मनुष्य 
का कतेव्य है। पर मेरा संयम नप्ट हो जायगा तो में क्‍या 
करूंगा, संयम विनाश का फल मेरे लिये कितना भयंक्रर होगा-- 
आदि विकल्प बिलकुल निरथथक हैं। केवल इन विकल्पों से ही 
नष्ट होता हुआ संयम बच नहीं सकता। हां उसके लिए प्रयत्न 
अवश्य करना चाहिये । 
आगे उक्त सात प्रकार के भय सम्यग्टष्टि जीव के नहीं 
होते--इस बात की समझाते हैं।-- 
सप्तमीतिबिनिर्श॑क्तिः नित्य॑ स्थात्‌ सुच्शात्मनः | 
आत्मतत्वप्रतिष्ठायां, भीतीनां संभव: क्य नु ॥४४॥ 


इस तरह सम्यग्द॒ष्टि जीवों के सदा ही इन सात श्रकार 
के भयों का अभाव रहता है। ठीक ही है जब आत्मतत्व अच्छी 
तरह पहचान लिया जाय, तब भय कैसे रह सकते है । 

यहां यह शंका उत्पन्न होती है कि अविरतसम्यग्दष्टि जीव 
के मोहनीय कम की भय नासक प्रकृति का उदय' है । फिर 
सम्यग्दृष्टि निर्भेय कैसे हुआ ? इसका संक्षिप्त उत्तर यह हैं कि 
सम्यग्दृष्टि के यद्यपि भय प्रकृति का उदय अवश्य है पर सेद- 
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विज्ञान उत्पन्न हो जाने से यह प्रकृति निवेल हो जाती है । इस 
लिए मिध्यादृष्टि के आत्मा में जितना और जैसा असर होता है 
पैसा सम्यग्दष्टि के आत्मा में नहीं होता । सम्यग्दष्टि और 
मिथ्यादृष्टि के भय में इतना ही फर्क है कि मिथ्यादृष्टि व्यथ्थ, 
अनावश्यक ओर काल्पनिक भयों के आधीन होकर सदा व्या- 
फुल रहता है; जबकि सम्यग्टप्टि ऐसे भयों को कभी पास नहीं 
फटकने देता | वह आपत्तियों की वाउछनीय तो नहीं समझता पर 
उन से घबड़ाता भी नहीं; वल्कि उनका शत्रु की तरह खागत करता 
है। 

मिथ्यादृ॒ष्टि भय के कारण दुःख ही पाता है--यही 
प्रन्थकार कहते हैँ:-- 

साध्वत्तोपद्र तोमिथ्या-दृष्टिस्त्व प्रतिक्षणम्‌ । 

वितिप्तवद्ध्यनन्तानां क्लेशानां भाजनं भपेत्‌ ॥४४॥ 

सिथ्यादृप्टि प्रतिक्षण भययुक्त रहता है और पागल की 
तरह अनंत क्लेशों का आधार वनता है। में मर न जाऊं, मेरी 
सम्पत्ति नप्ट न हो जाय, में अमुक काम करूंगा तो दुनियां 
में मेरी बदनामी हो जायगी, संसार में मेरा कोई सहारा नहीं है, 
आदि भय मिथ्याधप्टि को हमेशा सताते रहते हैँ । 

इसी घात फो फिर सममभाते हैं-- 

शोकानां च भयानां च, कल्पयन्तो गमागमौ | 


ल्भंते नेव विभ्राम॑, मिथ्यात्वप्रापचेतसः ॥५९॥ 
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मिथ्यादष्टि जीव शोक ओर भय के आने जाने की ऋलपना 
करते हुए कभी विश्राम प्राप्त नहीं करते । उनके सदा आकुलता 
वनी ही रहती हे । क्योंकि उनका अंतःकरणु मिश्यात्व की वासना 
से दूपित रहता है । अमुक आपत्ति आगई तो क्या होगा ? यह 
कष्ट दूर हो जाने पर में किसी की परवाह न करूंगा । आदि 
विचार मिथ्याहष्टि को कभी चैन नहीं लेने देते | 

सम्यग्दृष्टि ही भय रहित द्वोनेसे सुखी है, यह बताते हैं :- 


सद्दृष्टेस्तु विना भीति यत्सुखं शान्तवेतपः | 
मिथ्याइ्टेस्तु तत्मोरूयं न कदापि भवेदिद ॥४७॥ 


॥।॒ 


सम्यम्दष्टि का सुख आलत्मोत्थ हे।. वहां भययों का, 
विकार नहीं है । भय की कल्पनासात्र ही सारे रुख को किरकिरा 
कर देती है। इस लिये सम्यग्दष्टि शांतचित्त होता हुआ बिना 
भय के सुखानुभव करता है। अतः जैसा सुख वह ग्राप्त करता 
है मिथ्यादष्टि कमी वैसा सुख श्राप्त नहीं कर सकता। जिसे 
सांसारिक किसी भी पदार्थ की सुधिधा नहीं हें एसा सम्यर्ट्ष्टि, 
मणिमुक्ता आदि अनंत ' सम्पत्ति के स्वासी मिथ्याटृष्टि की अपेन्ता 
अधिक सुखी हैं। 

सम्यग्दष्टि की प्रशंसा 
सद्दृष्टिः नारको भ्रेयान्‌ मिथ्याच्प्रः सुरात्खल । 


पएृवा द्ात्मस्थता-प्राप्त+ परस्तु जडता गत; ॥५०॥ 


>> 
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है । पर अनांत्मज्ञ के लिये अंच्छा स्थान भी सुख का कारण नहीं 
हो सकता । अतः सम्यग्टष्टि यर्दिं नारकी भी है तो “मिथ्यादष्टि 
देव से -वह अच्छा-है। : क्‍योंकि वह आओत्मस्थ है अथात्‌ सखी 
पुत्रनादि एवं धनधान्यादि वाह्य पदार्थों में आपा नहीं रखता । पर 
मिथ्यादृष्टि तो अपने को भूल कर इन्हीं जड़ पदार्थों के पीछे २ 
दौड़ता फिरता है । 
निःशंकित - अंग का वर्णन समाप्त करते हुए प्रन्थकार 

कहते हैं कि-- 
! सप्तमीतिं-विनिमुक्ति; सन्देहाभाव एवं च । 
: - अनेकांतात्मके तत्वे निःशड्जागं हि कथ्यते ॥४६॥ 
'' . इस तरह सात प्रकार के भयों का न रहना और अनेक 
धर्मात्मक पदाथ में संदेह का न होना ही निःशइक्क अंग कहलाता 
हँ।. इस प्रकार सम्यग्द्शंन के प्रथम अंग निःशंकित का वन 
हुआ। हे है. 2 
अब निःकांज्तित नामक द्वितीय अंग -का स्वरूप वर्णन 
करतेहैं ;-- - * , : 

इह्ममुत्रापि सद्दृष्टिवेभव॑ नेव वाब्छति | 

यतः तंत्कमरदेत्रं -हि सान्‍्तं- दुःखविमिश्रितम्‌ । 


पंपचीजश्व नांस्थात्रा5 नाकांच्णमिष्यते ॥|६०॥ 
5 307 2060 80% (पद्पदी) 
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सम्यग्हष्टि जीव इस लोक तथा परलोक में आाप्त होने 
वाली विभूतियों--संपदाओं की इच्छा नहीं करता । क्योंकि वे 
सब सुख और संपदाएं कर्मों से प्राप्त होने बाली, सांत, ढुःखों से 
भरी हुईं और पाप का कारण हैं। अतः इनमें आस्था न रखना 
“निःकांक्षित' कहलाता है । 

पुण्य के फलों में वाउछा रखना या जो कर्म किये जाते हूँ. 
उनमें यह्‌ बिचार रखना कि इनसे परलोक में सुख मिलेगा, धन 
मिलेगा, स्री मिलेगी, पुत्र सिलेगा--कांक्षा' कहलाती है । सम्य-- 
र्हष्टि जीव संसार के इन वैभवाँ की कभी वाउछा नहीं करता। 
न वह इस भव में संपदा की लालसा रखता है ओर न परमव में । 
क्योंकि सांसारिक वैभव की घुराई का उसने अच्छी तरह अनुभव 
कर लिया है। वह कर्म करता है लेकिन किसी तरह की इच्छा 
को लेकर नहीं । वह राग और द्वेप रूप दोनों क्रियाओं को 
बराबर सममता है। शुभ और अशुभ कर्म की भावना उसके 
हृदय में नहीं उठती। कर्म चाहे शुम और शुभ फलदायक ही 
क्यों न हो---उन्हें वह अनिष्ट ही मानता है । क्योंकि शुभ कर्म 
भी कम बंध के ही कारण हैं। विना इच्छा के जवब' सम्यस्टृष्टि 
क्रिया करता है तो वह क्रिया उसके लिए कर्मबंध का कारण नहीं 
अपितु निजेरा में ही सहायक होती है । क्षीण-कपाय नामक 
वारहवें गुणर्थान के पहले:वंध का कारण संभव - है, इस लिये 
यदि कोई यह कट्दे कि--केवल वीतरागी भगवान- को छोड़ कर 
वाकी सब जीवों के सब क्रियायें बंध रूप ही होती हैं. और वारहचें 


82 कमर 
गुणख्थान के पहले औद्यिकी क्रिया मानी गई हे--वह कमबंध 
करने वाली है---तो उसको कहना ठीक नहीं । क्योंकि कोई भी 
कम जब इच्छा पूवंक'कियो जाता है तो सब बातें होती हैं. पर 
जिसकी क्रिया में इच्छा नहीं-शुभ और अशुभ की भावना नहीं 
वहां ऐसा नहीं होता । क्रिया सब ओऔदयिकी' अर्थात्‌: कर्मों : के 
उदय से होने वाली हैं पर सम्यग्दृष्टि इस क्रियां को करता हुआ 
भी निःकांक्षित है क्योंकि वह किसी में भी -लालसां नहीं रखता । 

इसी बात को और .रपष्ट लिखते हैं:-- 
चतुर्मिरेमिदोषेहिं समाक्रान्तं कथ॑ भवेत्‌ । 
सुखं सांसारिक ग्राह्मः सम्यग्दष्टिमहात्मना' ॥६१॥ 
संसार के सभी सुंख ऊंपर के श्लोक में बताये गये क्े- 
तंत्र, सांत, दुःखमिश्रित और पाप; के बीज नामक-चोर दोषों से 
युक्त हैं। इस लिये सम्यंग्हष्टि इन सांसारिक सुखों को किंस 
तरह ग्रहण करने योग्य सानःसकता है | 
संसार में जितने भी सुख हैंवे सव कमोधीन हैं । जब 
तक शुभ कम का उदय-है तबं तंक हीं सुखे है. इंस लिए * वे कम- 
तंत्र हैं और सांतअर्थाति-अंत संहितःहैं। -एक न एक ' दिन' उन 
का अंत होना निश्चित है। सुखों के बीच बीच में दुःखों का 
मेल भी बना रहता है क्योंकि संसार में ऐसा कोई सुख नहीं हो 
सकता जो दुःखों से मिला हुआ न हो । अतः सुख ढुःख-मिश्रित 
हैं। चौथी बुराई-पाप का बींज' है -अथोत्‌ सुख का उपभोग 
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पाप को उत्पन्न करने वाला हैं। यह चौथा 'दोष' सब से- घुरा 
है। क्योंकि संसार का सुख जब पाप का बीज होता दि तो 
आत्मा का पतन अवश्यंभात्री है । इस लिए सम्यग्हप्टि ऐसे 
दोपपूर्ण वेभव अथवा सुख को देय सममता है। य्रद्ट निःका- 
ज्ित अंग कहलाता है । न 

निःकांचित अंग का धारी एकांतवाद से दूषित फिसी भी 
पदार्थ को ग्रहण नहीं करता | . शव यही कट्दते हैं:--- 

न चायमेकान्तविवाददुष्टम, 
कदापि शास्त्र द्वि समीहतेद्धा | 
एकान्तवादेन तु वस्तुतत्व॑, 
प्ररुष्पते नेत्र यथार्थतोउ्च्र ॥६ श। 

निःकांक्षित अंग का धाग्ण करने वाला व्यक्ति कभी भी 
एकांतवाद से दूषित पदार्थ को प्रहण करने की इच्छा नहीं 
रखता। क्योंकि एकांतवाद से बन्ठुतत्व का यथार्थ भ्रतिपादन 
कभी नहीं होता । चत्तु अनेक धर्मात्मक है इस लिए एकांत पक्ष 
को ही मान कर वेठ जाना अच्छा नहीं इस संबंध में पहले 
प्रकाश डाला जा चुका है अतः यहां विशद्‌ वर्णन नहीं किया' 
जाता | - -. ' 
अब निर्विचिकित्सा अंग का वर्णन करते है:-- 
शीतोप्णचुतद॒ट-प्रशुखेषु नैब, 

भाषेपु कार्या विचिकित्सता व.। 
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पुरीपमूत्रादि -पदार्थ-जाते, 
पदार्थयर्मज्ञवुद्प्टिवद्भिः ॥६३॥ 
शीत, उष्ण, कुधा, ढ॒पा आदि में कभी ग्लानि नहीं करना 
चाहिये। पदार्थ के धर्म को जानने वाले सम्यग्दष्टि जीव टट्टी 
पेशाव आदि शरीर के विकारों से ग्लानि नहीं करते। इनसे 
ग्लानि न करना ही निर्विचिकि सा अंग कहलाता है। 
निर्विचिकित्सा अंग का लक्षण है ग्लानि न करना! । 
किनमें ? टट्टी पेशाब आदि शरीर के विकारों में और बुढ़ापा 
बीमारी आदि अवस्थाओं में क्योंकि यह सब कम्मकृत हैं। पूछ्व में 
जैसे कम किये उनके वैसे ही फल होते हैं! उन कर्म फलों में 
किसी तरह का द्व प या ग्लानि करना पाप वंध का कारण है अतः 
सम्यग्टप्टि इनसे ग्लानि नहीं करता । 
इसी वात को आगे सममाते हैं. :-- 
स्वभावतोध्पूतमिद॑ शरीरम , 
रत्नत्रयात्पावनतां समेति। 
ततो न तन्वन्तु कदाप्यवज्ञाम्‌ , 
सुच्ष्टियक्तेप पत्रित्रितेष ॥६४॥ 
स्वभाव से तो शरीर अपवित्र है; परन्तु सम्यग्दशंन, ज्ञान 
ओर चारित्र-रूंप रत्नत्नय से पवित्र होता है। इस लिये सम्यग्द- 
शेन-युक्त पवित्र जीवों की कभी भी अवज्ञा नहीं करनी चाहिये | 
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वास्तव में तो शरीर अपवित्र ही है रुधिर मांस हड्डियों 

बगैरह अपवित्र पदार्थों का एक पिंड है। शरीर कम से श्राप्त होता 

प्रौर कर्म स्वयं भी मैलरूप है । केवल शुद्धात्मा द्वी ऐसा है जो 

पवित्र कहा जा सकता है | अशुद्ध आत्मा रःनत्रय से पवित्र बनता 

ओर इसी के साथ २ यह कह दिया जाता हू कि शरीर र नत्रय 
से पवित्र होता है | 


सम्यग्ट्रप्टि जीव यह अनुभव कर लेता है कि ज्ञुधादि 
चेदनाएं कम-कृत हैं आ मा से उनका कोई संबंध नहीं। तीत्र 
अखाता चेदनीय के उदय से अमुक जीव निद्-स्थान वन रहा है 
उसके लिये ग्लानि करना कर्म बंध का कारण है । सम्यम्दप्टि को 
कभी ऐसे जीवों के लिये घृणाबुद्धि उपन्न नहीं होती। न बह 
कभी यह सोचता है कि में धनवान हूं, बड़ा, गुणशील हू' और 
अमुक गरीब है, दीन है-वह मेरी वराचरी नहीं कर सकता। सच 
तो यह है कि निर्विचिकित्सा नामक अंग का धारी कभी किसी 
तरह का गत्र नहीं करता और न किसी को छोटा सममता हैं। 
वह जानता है कि ये सत्र वातें कमऋत हूँ, इनसे मेरा लेना देना 
कुछ नहीं । किसी से भी ग्लानि करना वह पसन्द्र नहीं करता हैं । 
वास्तव में उसके इस तरह गये और ग्लानि के परिणाम ही नहीं 
होते । 

अब आगे यह बताते हैं कि सम्यग्दप्टि एवं ज्ञुधादि 
विकारों में ग्लानि करना पाप हैं। 
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रत्नत्रयपवित्राड़' - ब्रतिन॑ बीचंय॑- ये जडो$ 
घूंणां कुबन्ति तेषां वे इंष्टिमोहो विबध्यते ॥६४५॥ 
पुरीपादिपदार्थषु पूर्वोक्ततु च कमसु | 
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.बत्तमोहरुय बंध३ स्यात्‌ कुवेतां विचिकित्सितास ॥६६ 

.जो मूखे रज्नत्रय से पचिंत्र अंग वाले त्रती को देख कर 
उससे घृणा करते हैं उनके दर्शन मोहनीय कम कां बंध होता है। 
इसी तरह टट्टी पेशाब आदि पदार्थों एवं पूर्वोक्त छुधा तृषा आदि 
भावों सें जो लोग ग्लानि करते हैँ उनके चारित्र मोहनीय 
वंध होता है। 

भूख प्यास आदि सब शरीर की कमकृत अवस्थाएं हैं। 

:टट्टी पेशाव वगैरह भी शरीर के ही मैल हैं । संसार में इनसे 
किसी का भी छुटकारा नहीं है । यह तो शेरीर के धर्म हैं। 
शरीर तो खय॑ मैल रूप है | इंसमें अगर' कोई - ग्रहण करने 
योग्य चीज है। तो वंह फेवल आत्मा की पविन्नता है और वह 
पवित्रता रत्नत्रय से प्राप्त होती है। अतः वही पवित्र है जो सम्य: 
ग्दशन सम्यग्ज्ञान और सम्यकचारित्र से पवित्र है । शरीर की 
अवांछनीय अवस्थाओं में घृणा करने बाला मनुष्य उंस शरीर में 
रहने वाले रज्लत्रय-पतित्र आत्मा परे भी घृणा करने लगेगा जो कि 
बहुत घुरा है।... मलुंष्य को गुण का सन्‍्मान करनां चाहिये और 
शरीर पर ध्यान-नहीं देता चाहिये | शंरीर चाहे कैसा भी क्‍यों 
न हो अगर उसमें रहने वाला आत्मा काम, क्रोध, अमिंसान; 
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माया, लोभ,.ईरष्या आंदि से दूपित नहीं हे तो अवश्य पूजनीय 
है |. वहुत से मनुप्य शरीर से सुन्दर होने पर भी ढुराचारी होते 
हैं। और बहुत से वदसूरत महात्मा देखे गये हं। किसी भूखे 
प्यासे और दुखी दरिद्र रोगी आदि को देख कर घृणा करने. 
, बाला मनुप्य अहंकार का पुतला हो जाता है | यह 'हृदय की 
सहालुभूति नष्ट हो जाने का फल है । जिन मलुष्यों में आ मत्व 
नहीं होता वे ही दूसरे को देख कर-घृणा करते हूं। सम्यर्द्रष्टि 
साधारण से साधारण मलुप्य पर भी घृणा नहीं करता, वल्कि 
चह तो आपदूअस्त मनुष्यों को देख कर उन पर दया करता हैं 
ओर जैसे बने वैसे उनके दुःख दूर करने का प्रयत्न करता है) 
रत्नत्रय-पवित्र महात्माओं का तो वह दास हो जाता हैं फिर चाहे 
वे कैसी भी अवांछतीय अवस्था-पआरप्त क्योंन हों। किसी भी 
पदाथे पर घृणा करना चारित्र-मोहनोय कर्म के बंध का कारण 
है और श्रद्धा ज्ञान एवं आचरण से पवित्र महा माओं पर .घुणा 
करना दशेन सोहनीय कम के बंध का कारण है जो सच कर्मों से 
भयंकर है। .. * . “ 
अब अमृद्दष्टि नामक अंग का वर्णन-करते हैं :-- 
“.. एकान्तदूपिते वादे, लोकरूढी कुलिंगिनि । 
कुदेवेड्मूठ्च्ट्टित्वं कर्तव्यं, हितमिप्सुना, ॥६७ 
अपने हित की: चाहना करने वालों को एकांत-दूपितंवाद 
४4 में, कुगुरुओं और छुद्ेवों में अमूहुदृष्टिपता रखना 
चाहिये | | 
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अमूद्दष्टि का अथथ हे--विचारों का मृढ़ता-पूर्ण न होना! 
चस्तु के अ्रयथाथे खभाव को यथाथे समझना ही “मूढुता' है और 
चस्तु के यथाथे खभाव को ही यथाथे सममना 'अमूद॒यष्टित्य! हे । 
वस्तु का स्वभाव अनेक धर्मात्मक है अतः एकांतवाद में कभी 
विश्वास ओर श्रद्धान नहीं करना चाहिये । इसी तरह सल॒ुष्य को 
लोकमूढ़, गुरुमूढ़ और देवमृद भी न होना चाहिये । 
संसार में अनेक मिथ्या विचारों के कारण अनेक प्रकार 
की रूढ़ियां प्रचलित हैं और मिथ्याद्ष्टि जीव उन्हें हितकर मान 
कर करते हैं। आचाय इस वात के विरुद्ध हैँ कि कोई भी काम 
देखा देखी किया जाय । पवत से गिरने से मुक्ति मिल जायगी, 
नदी में स्नान करने से जन्म जन्मांतर के पाप घुल जांयगे, सत- 
पति के साथ स्त्री चिता में जल जावे तो उसे स्वग मिल जावेगा, 
तपंण करने से मृत पुरखे संतुष्ट हो जांगगे आदि अनेक प्रकार 
की मृखताओं की मानना 'लोकमूद॒ता' है। वास्तव में इस तरह 
मानना अपने आप को ठगना हैं और यह तीज्र कर्म बंध का 
कारण-है । किसी भी लोकरूढ़ि का विना विचारे अनुसरण करना 
विवेक की हत्या करना है। यह सोचने की वात है कि स्तान से 
आत्मा की पवित्रता का क्‍या संबंध है | स्नान वाह्य शारीरिक-शुद्धि 
का कारण अवश्य है, पर वह आत्मा को कर्मफल से नहीं छुड़ा 
सकता | के 8 े 
जैन शास्त्रों में भी आठ प्रकार की शुद्धि मानी गई है । 
१-काल शुद्धि , २₹-अप्नि शुद्धि, ३-भष्म शुद्धि; 
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का शुद्धि, ४-जल शुद्धि, ६-पच्रन शुद्धि. ७-लान शुद्धि; और 
८-गोमय शुद्धि । पर ये सब लोकिक शुद्धियां हैं। इन से 
आत्मिक शुद्धि का कोई संबंध नहीं स्वास्थ्य उत्तम रहे, रोग के 
कीटाणुओं का असर न हो सके ओर शरीर तथा काम में आने 
वाले वस्त्र चतेन आदि पदार्थ साफ रहें इसी लिये उक्त आठ 
शुद्धियां बताई गई हैं। आत्मा की शद्धि तो रागई प मोहादि 
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भावों को नष्ट करन से होती हैं । 
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गुरूमूढ़ता का अथ है--पाखंडियों की पूजा करना । संसार 


में अनेक पाखण्डी है । वे अपने को गुरू ददता कर संसार से 
अपनी पूजा करवाना चाहते है । वन्तु के यथार्थ ल्ञान से शुन्त्र 
ओर वशीकरण, आकर्पण, सम्मोहन, मारण आदि निद्य कार्यों 
को करने में चतुर वे मंत्र, यंत्र. तंत्रों द्वारा दुनियां की ठगने वाले 
हैं और अन्य प्रकार के आडम्बरों द्वारा ही संसार की हृष्ठि में 
अपने आपको ऊंचा दिखाना चाहते हं। उन्हें गुरू मानकर पूजना 
गगुरूमृढ़ता” है। सच्चा गुरू वही हैं जो सम्बक्ली, निरप्ह्दी, तपस्वी 
है.। जो भोगों में लिप्त हैं. इढ्रियों के विपयों के आधीन है, 
परिय्रही है तथा माया मिथ्यात्व और निदान नामक शल्य जिससे 
दूर नहीं हुईं--ऐसा गुरू सद्गुरू नहीं दो सकता। उसको गुरू 
मानना जबदेस्त आत्म पतन का कारण है। 


देवमूढ़ता का अथे है -देव के संबंध में मूह अर्थात्‌ 
अविवेकी वने रहना | देव अथवा अदेव की परीक्षा न करके 
लोकरूढ़ि का अनुसरण कर चाहे जिसे देव मान लेना ही देव- 


मूहुता है। देव उसे कहते' है जो पूणे आदर्श को प्राप्त हो गया 
हो। कपाय और वासनाओं पर अंतिम विजय ही आ मा का पूर्ण 
आदर्श है।. ऐसे देव को छोड़ कर सन्न देव अथवा छुदेव हैं । 
क्योंकि वे विपय वासनाओं ओर कपोयों के द्वारा आक्रांत हैं। 
उनकी उपासना पूजा आदि से आत्मा ऊ'चा न उठ कर नीचे 
ही गिरेगा, क्योंकि आत्मा के उठने का अर्थ है डुराइयों को 
जीतना । जिसने स्वयं अपनी ही थुराइयों पर विजय प्राप्त नहीं की 
बह दूसरों की थुराइयों को क्या दूर करेगा। देवोपासना का 
वास्तविक उद्देश्य आत्मा-को पवित्र बनाना है। .इस लिये अन्य 
किसी भी प्रयोजन के लिये चाहे देव की उपासना की जाय चाहे 
छुदेवकी; देवमूढ़ता ही है सांसारिक वासनाओं को लेकर कमे- 
विजयी सच्चेदेव के प्रास भी यदि, कोई जावेगा तो वह व्रह्मं से 
कोई अच्छी दस्तु लेकर नहीं लौटेगा | वह-सदा टोदे में ही रहेगा। 
अतः आत्मोत्त्थान के अभिलापियों का कतेव्य हूँ कि देवमूढंता को 
आग कर देव व भ्राप्त करने के लिए ही देव को पर्जं) ; 

मृढ़ता के और भी भेद हो सकते हैं जैसे शाखमूढ़ता, धर्म 
मूढ़ता आदि | ;॒ 

विवेकी मनुष्य मद़ताओं का अनुसरण नहीं करता-यही 
इस पद्म में बताते है :-- 


वेवेकदीपेन महीयसा ये, , 
पश्यन्ति सब न कदापि तेषास | 
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बिमृढ़ता सा हि निदानभूता, 
सर्वापदानथंपरम्पराणाम्‌ ॥६८)॥ 

जो ज्ञानी विवेकदीपक से सब पदार्थों को देखते हैं उनके 
तमास आपत्तियों एवं अनर्थ परम्पराओं की जड़रूप मृढ्ृता नहीं 
होती | 

रूढ़ियों के गुलाम वे होते हैं जो अपने विवेक से काम नहीं 

लेते | * जो विवेक रूपी श्रदीप से देख कर ही किसी भी काम में 
प्रवृत्ति करते हैं. वे कमी मूढ़ताओं में नहीं फंसते । जिनका 
पथप्रदशेक विवेक का प्रकाश होता है. वे अपने आप का भी 
उद्घार करते हैं और संसार के लोगों की भी मूढ़ता अथवा 
रूढ़ियों के भयंकर आक्रमण से रक्षा करते हैं। मूढ़ता संसार 
में सारी आपत्तियों और अनर्थों की मूल है । दुनियां तो यों ही 
ढुःख रूप है। यह मनुष्य कितना आज्ञानी है कि रूढ़ियों के 
चश होकर अपने ऊपर और भी बहुत सी आपदाओं को लाद 
लेता है। देव मूहुता, गुरु मूहूता अथवा लोक रूढ़ि आदि के 
फारण ही यह मनुष्य दु:खों के कार्यकारण भाव का ज्ञान नहीं 
करके अन्य कारणों से उन्हें दूर करने का स्वप्न देखता है। 

रोग हो जाने पर रोग के निदान और चिकित्सा की तरफ 
ध्यान न देकर उसे दूर करने के लिये संसार के कल्पित देवी> 
देवताओं के पास भटकता फिरेगा । इसका .दुष्परिणाम यह 
होगा कि चेचारा(रोगी ( और अगर वही रोगी है तो वह खय्यं ) 
अकाल में ही काल का ग्रास.हो ज्ञायगा | , 


[७७ ) 

इसी तरह धन की अभिलापा होने पर उसकी भ्राप्ति के 
अन्य साधनों से विमुख हो कर मंत्र, यंत्र, तंत्र और देवी देवताओं 
आदि के चकर में पड़ कर अपने समय ओर शक्ति का दुरुपयोग 
करेगा। अमुक ग्रह ओर अमुक देवता की पूजा तथा अमुक 
मंत्र से अवश्य धन की श्राप्ति होगी, पुत्र मिलेगा, रोग नप्ट हो 
जायगा, प्राप्ति होगी आदि बातों पर विश्वास करना पहले दर्जे की 
मूखेता है । 

यह देखते है कि शनैश्वर आदि अहों की पूजा करने वाले 
ओर दुनियां के भोले लोगों को उनकी पूजा का उपदेश देने बाले, 
मंत्रादि से दूसरों को सिद्धि बतलाने वाले दरिद्र और दुखी बने 
रहते हैं। और इन पाखण्डों को नहीं मानने वाले सुखी ओर 
धनवान पाए जाते हैं। अतः ऐसी बातों पर कभी विश्वास न 
करके जिसकी प्राप्ति का तकेसिद्धि जो साधन है उसी का अलु- 
सरण करना चाहिये। 

अब उपबृ हण या उपगूहन अंग का वर्णन करते हैं:--- 


एथितव्यो द्यात्मधर्मों सदा पावनभावनात्‌ | 
उपच हणमेतद्/ि पश्चमांडू' प्रकथ्यते ॥६६॥ 
अशक्तवालाभ्यवाच्यतानां , 
धर्मस्प ये धर्महितेपिणोड्त्र । 
प्रमाजन यत्खलछ कल्पयन्ति, 
--. -  तसश्मांड्र हि बदल्ति केचित्‌ ।|७०॥ 





है और शरीर की अपेक्षा भी। दोनों ही- निर्बेलताएं मल॒प्य को 
गिरा देती हैं। इसी तरह भोलापन अथात्‌ अज्लान भी सनृप्य 
को कतंव्यच्युत कर देता है। मनुष्य पतन-शील हैं । मिरना 
उसके लिये खाभाविक है। इस लिए पाप से वास्तविक घृणा 
करने वाला आदमी यदि कदाचित्‌ अशक्ति और अज्ञान के कारण 
धर्मच्युत हो जावे तो उपयूहन अंगधारी मालूम होने पर भी उस 
प्रकट नहीं ज्ञरेगा, क्योंकि ऐसा करने से धर्म के श्रति लोगों की 
श्रद्धा में शिथिल्वा आती है। और उसका उत्तर-दायित्व बहुत 
कुछ उस पर भी है जो उप्तकी निंदा करता है । 

उपयृ हण ओर उपयूहन दोनों शब्द भिन्न २ होने पर भी 
अर्थ की अपेक्ता इस अंग में कोई भेद नहीं ह--यही बात 
कहते हूँ :-- 

उपगृहनमिदं चाहु3, केचिदंज्र मह्षय: । 

नामभेदो हय॑ किन्तु, नाथंतों मिन्नतास्ति वे ॥७१॥ 

धर्मिदोपोपगूहेन, स्वात्मधर्मो हि बद्धते । 

विवद्धितात्मधर्मों हि, गुणग्राही भवेज्रः ॥७२॥ 

कुछ आचाय (जैसा कि ऊपर के श्लोकों में कह आये हैं) 
इस अंग को उपयगूहन कहते हं। परन्तु इन दोनों में केचल नाम 
मात्र का भेद है अर्थ में कोई भेद नहीं। क्योंकि धर्मात्माओं के 
दोपों को छिपाने से आत्मधर्म की वृद्धि होती है और आस्मघर्म 
की वृद्धि हो जाने पर मनुष्य गुणों को ही महण करता है । 
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-धर्मात्माओं के दोषों को -डकने के विचार मनुष्य में 
सहानुभूति और उदारता की भावना अकट करते हैं और यही 
उपव हण अर्थात आत्म धर्म की वद्धि कहलाता है। इसी तरह 
जिसने ऐसी उपव॒ हणता प्राप्त की हें--आत्मा में उदारता' और 
क्षमा आदि गुणों को बढ़ाया है, वह कभी दुर्भाव से धर्मात्माओं 
की निंदा न करेगा ओर इसे ही उपयूहन कहते हैं। इस प्रकार 
इन दोनों नामों में कुछ भी वास्तविक भेद नहीं है । 

अब स्थितिकरण अंग का लक्षण कहते हैं :-- 

न्याय्वात्पयो विचलतां दि कपाययोगात्‌ , 

यत्स्थापनं भवति तत्‌ स्थितिकारमाहु$ | 

ये संस्व॒लन्तमवलोक्य इसन्ति मूढ़ा३, 

तेध॑मंतत्वमिद्द नेव कदापि बुद्धम्‌ ॥७१॥ 


क्रोधादि कपायों के वश होकर या अन्य कारणों से 
कततव्यमाग से च्युत होने वाले मनुष्यों को जैसे हो वैसे कतेव्य 
पर आरूढ करना, कर्तव्य से गिरने न देना, सम्यक्त्व का छठा 
(रिथितिकरण” अंग कहलाता है । जो गिरते हुए को देख कर हंसते 
हैँ, उन्होंने कभी धर्म का स्वरूप नहीं समझा है । 

मनुष्य कमजोरियों का पुञ्न है। निमिच्त मिलने पर या 
बिना निमित्त के भी उसके हृदय में कपायें उत्पन्न होती रहती हैं । 
कणायों के निमिच से वह अपने आपको संभालने में असंमर्थ 
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'अीफरीयीी रीपरीररीि क्‍चरीएरीी हरी 


हो जाता है। श्रद्धान व चारित्र की कल्याणकारी मयौदा को तोड़ने 
में त पर हो जाता है और कतेव्यमार्ग से अ्रष्ट होकर विपथगामी 
वन जाता हैं। ऐसे समय में अगर कोई उसे संभालने वाला हो 
तो संभव है वह न्यायमार्ग से न गिरि। उसे समय उस संभालने 
वाले सम्यग्दृष्टि का कंतंव्य है कि वह उस गिरने वाले को उस 
कत्तव्यमार्ग की मंगलमयता, सुविधा और सुखजनकता बतलावे 
ओर यह भी वतलावे कि जिस मागे में वह जारहा है ' वह कितना 
भयंकर, आपत्तिजनक और दुःखदायंक है। सम्यग्दष्टि ऐसा ही 
करता है| ह हे 

कर्तव्यमाग से गिरने का-कारण केवल कपाय ही नहीं है ) 
परिस्थितियां भी मनुष्य को क्ेव्य से गिरने के लिये मजबूर 
करती हैं| मान लीजिये एक आदमी भूखा है ।' सब कुछ न्याया-- 
नुकूल प्रयत्न करने पर भी उसको भोजन नहीं मिल रहा है। ऐसे 
समय वह जो छुछ करेगा उसे हम पतन कहेंगे, पर क्या इस पतन 
का कारण उसकी कपायें हैं ? ऐसे मनुष्य के प्रति हमारा क्‍या 
कतव्य है ? यही कि हम उसके भोजन का अवन्ध करें और 
भोजन पाने के लिए वह जिस पाप मार्ग की ओर अग्रसर हो रहा 
था उससे उसको दूर रकखें। यह एक उदाहरण है। मनुप्य की 
प्राकृतिक आवश्यकताएं अपनी पूर्ति चाहती हैं। उसका बैध साधन 
न मिलने पर वह अवैध साधनों के हारा उनकी पूर्ति करना 
चाहेगा और इस तरह 'वह कर्तव्य-अ्रष्ट हो जायगा । इस लिये 
उसकी भोंजनांदि प्राकृतिक आंबश्ंयकंताओं की पूर्ति करना 





लि [८३ -]; 
सम्यग्टष्टि अपना कतेव्य समभता- है ताकि वह क॒र्तव्य-अ्रष्ट 
नहो। 

जिनके हृदय में सहानुभूति नहीं होती वे दूसरे के दुःखों 
की पवांहू नहीं करते। दूसरे गिरे चाहे उठे उन्हें कुछ मतलब 
नहीं । ऐसे लोग दूसरों को गिरते हुए देख केर हंसते हैँ और 
गिरते हुओं को एक धक्का ओर देते हँ। यह निग्।ित है कि ऐसे 
सनचले लोगों ने धर्म के रहस्य” को “कभी ' नहीं समझता है। 
दुनियां में ऐसे बहुत कम लोग है जो मुसीबतों का शिकार होकर 
भी अटल बने रहते है और दुःखों .की चट्टानों को' तोड़ कर 
अपना मार्ग बना लेते हैं । ऐसे लोग महात्मा होते हैं और उनके 
लिए किसी के स्थितिकरण की जरूरत नहीं होती। पर सब तो 
ऐस नहीं होते । इस लिए कपाय या अन्य परिस्थितियों के वश 
होकर जो श्रंद्धा और आचरण से गिर रहे हों उनको अवश्य 
उठाना चाहिये । गरीबों की सहायता करना, वेकार भाई वहिनोंः 
को काम पर लगाना, अनाथ बच्चे और विधवाओं की सहायता 
करना आदि इसी अंग के अंतर्गत ह। 

आगे वात्सल्य और प्रभावना अंग के संबंध में कहते है 
कि ः-- क्‍ 

प्रभावनावत्सलताइय॑ हि-- 

व्याख्यास्यतेड्ग्रें खु भावषनासु । 

वतो न किश्वित्प्रतिपादतेड्त्र, - . 

'... अंगहये ही पुनरुक्ति-भीतेः ॥७४॥ 


[८४ | 


सम्यक्त्व के छह अंगों का चशुन ऊपर कर दिया गया है | 
अब बात्सल्य और प्रभावना नामक अंग का चर्णन यहां न करेंगे 
क्योंकि सोलह भावनाओं में प्रवचन-वात्सल्य और भागे प्रभावना 
नाम की भावना सौजूद है जो इन्हीं दो अंगों का नामांतरसात्र 
है इस लिये पुनरुक्ति का ख्याल कर यहां इन दोनों अंगों के वर्णन 
करने की आवश्यकता नहीं समझी गई क्योंकि भावनाओं के 
कथन में उनका वर्णन होगा ही | 

अब सम्यग्द्शेन के भेदों का वर्णन करते हैं:-- 


सरागं बीतरागश्व दिमेदं दशनं मतम्‌ | 

चेदक॑ ज्षयजश्वापि, तयोपशमर्ज त्रयम्‌ :७४॥ 

आज्ञादिभेदतो भेदा दशाख्याता, निसगत । 

तथाधिगमतो जातमित्थे मेदहयं मतम ॥७६॥ 

सम्ग्दशन के दो भेद हं--सराग सम्यग्द्शेन और बीतराग 
सम्यग्दशन । सम्यकत्व के तीन भेद भी हैं--वेदक, ज्ञायिक 
ओर ओऔपशमसिक। ओर आज्ञा, सार्ग आदि के सेद से इसके 


दश भेद भी हैं। एवं निसगगेज और अधिगमज की अपेक्षा भी 
दो भेद हैं | 


इस श्रकार शात्रां में सम्यकत्व के भेदों का अनेक प्रकार 
से वर्णन किया गया है । इनमें सम्यक्‍्त्व पहले दो भेद 
खामित्व की अपेक्षा किये गये हैँ अर्थात्‌ सम्यग्दशन के स्वामी 


[ ८5४ | मर कल रेट, 387 लत कक 
सीरीज आीलीजीशीआी शी आम शमी शी आारी पोगकी पक को जे क कक सा शा सम शीनक नरम कई चीन 
सराग और बीतराग दो तरह के जीव होते हैं। तीन भेद कर्मों 
की क्षयादि अवस्थाओं की अपेक्षा किए गए हैं, और यही भेद 
प्रधान हैं; क्योंकि ये सभी भेदों में मिलते हैं। दश भेद उत्पत्ति 
के भिन्न भिन्न कारणों की अपेक्षा किये हैं. ।. और अंत के दो 
भेद कारणत्व और अ्रकारणत्व की अपेक्षा से हैं । क्रम से 
उक्त सभी भेदों का वर्णन करते है;--- ५ 
सर्व प्रथम सराग ओर बीतराग सम्यग्दर्शन का खरूप 
समभिए:-- | 
शमादिलचरण ज्ञयं सराग॑ रागवर्तिषु । 
सच्मलोभान्तजीवेष, बीतरागं ततः परम ॥७७॥ 
आत्मशुद्धिस्वरूप हि बीतरागं प्रचच्यते | 
न तत्र अशमादीनां विकन्पोडस्तोति भाषित॒म्‌ ॥७८॥ 


प्रशम*, संवेग, अनुकंपा ओर आस्तिक्य जिसके होने पर 
पर प्रकट हो जावे वह सराग सम्यस्द्शन है । यह सम्यक्च 
सरागी श्र्थात्‌ रागांश वाले चौथे गुणस्थान से दशवें सुच्तम- 
सांपराय या सूच्म लोभ गुणस्थान तक के जीवों के होता है । राग 
घारित्र मोहनीय का एक भेद है और इसका उदय दशवें गुण- 
खान तक होता है। इस लिए वहां तक के सम्यक्त्व, की सराग 
सम्यक्स्व कहा है। इसके वाद बीतराग सम्यक्त्व होता है । 

घीतराग सम्यक्‍त्व आत्म विशुद्धि सात्र ही है । क्‍योंकि 





+ प्रशमादि का लक्षण आगे के पद में वर्णन किया गया है | 
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रा ग 


एकादशादि गुणस्थानों में प्रशम/संव्रेगादि का-विकल्व नहीं होता । 
यह विकल्‍प तो दशवें तक ही रह जाता है जब तक कि रागभात्र 
का उदय है| | 
अब प्रशमादि के खरूप का वर्णन करते है:-- 
रागादीनामनुद्र कक शमः संवेग उच्यते | 
संस्तेरभीरुता55स्तिक्य॑ - सत्यतत्वास्तितामति३ ॥७६॥ 
सर्वसत्वाब्नभिद्रोहो ब्नुकंपा कथ्यते जिने। । 
एतच्चतुष्टयव्यक्ति-लच्षणा हि सरागदक्‌ ॥८०॥ 
आत्मा पर रागादि वृत्तियों का प्रभाव न होना शम या 
“प्रशम! कहलाता है ओर संसार के कारण पापों से डरना सिंवेग” 
हैं। सत्य तत्वों के विपय में आस्तिक्य बुद्धि रखना--नास्तिक्य 
से उल्नटे--“आस्तिक्य! का लक्षण है । किसी भी जीव पर 
द्रोहबुद्धि न रखना अनुकंपा! या दया कहलाता हैँ । इन चारों 
का आत्मा में प्रकट होना सराग सम्यक्त्व है । 
आगे यह बताते हूँ कि किस गुणस्थान तक सम्यग्दशन के 
हो जाने का पता जीवों को कैसे लगता है:-- 
्े जे न्‍_ बज 
स्वग॒तेः प्रशमप्रमुखेः चतुमिरुक्तेहि श्च्मलोभान्ता | 
जानन्ति निजां दृष्टिमलुयोगे इच्तनामनि ग्रोक्ताम ॥८१॥ 
प्रमत्तान्तान्यगां दृष्टि तेषां वाकूकायचेष्टया5- 


तुमानेन विजानन्ति विद्वांस;-प्राप्तच्टय/ ॥८२॥' 


[ ८७ ] 


९ 





सूच्मलोभांत अथात्‌ सूक्ष्म सांपपय नामक दशवें गुण- 
स्थान तक के जीव चरणानुयोग की अपेक्षा से वर्णित अपने 
सम्यन्द्शन को अपने आत्मा में उत्पन्न प्रशमादि चारों के द्वारा 
जान लेते हैं। ओर प्रमत्तविरत नामक छठे गुणरथान तक के 
सम्यग्दशेन को दूसरे सम्यम्दृष्टि विद्वान लोग भी उन जीबों के 
सन वचन और काय की चेष्टा से अनुमान के द्वारा जान लेते हैं। 
प्रश्न--जैन शास्त्रों में यह भी देखने में आया है कि अपने 
सम्यग्द्शंन का पता अपने आपको भी नहीं लगता । शुक्ल लेश्या 
को धारण करने वाला द्वव्य लिंगी मुनि जो नौ पूर्व तक का 
जानने वाला होता है उसे भी अपने मिथ्यात्व का पता नहीं लगता 
तब यहां अपने व दूसरे के सम्यक्त्व को जानने की बात कैसे 
कही गई ९ 
उत्तर:--जैन शास्त्रों में सम्यक्त्व का वर्णन विभिन्न अनु- 
योगों में वर्णित है। चरणानुयोग के अनुसार जो सम्यक्त्व का 
वर्णन है वह वाह्य चारिन्र की अपेक्षा से हे । पात्रों के उत्तम 
मध्यम और जघन्य जो तीन भेद किये हैं. थे चरणणानुयोग की 
अपेक्षा से ही हैं। अगर इन भेदों को करणलुयोग की अपेक्षा 
सानें तव तो जो मनुष्य थोड़ी देर पहले ग्यारहवें शुंणस्थान में 
है वही अन्तमुह॒र्त में पहले गुणस्थान में आ जाता है और इस 
बात का पता दातार को लग नहीं सकता ) तब पात्रापात्र की 
व्यवस्था कैसे वन सकती है ? इस लिए ,इसे चरणातुयोग की 
अपेक्त। से ही मानना चाहिए। इसी तरह छठे गुणस्थान तक 
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सम्यकत्व भी दो अलुयोगों द्वारा माना जाता है । चरणानुयोग में 
सब व्यवस्था वाह्य चारित्र की अपेक्षा से हैं। इस लिए सम्यकत्व 
का लक्षण भी वाह्म चारित्र की अपेक्षा से ही निर्धारित किया ग़या 
है। छठे गुणस्थान तक के जीवों के सम्यक्त्थ को जो दूसरे 
लोग अनुमान से जान जेते हैँ, वह चरणानुयोग का सम्यक्त्व है, 
कर्णानुयोग का नहीं । करणानयोग के अनुसार तो सम्यक्त्व 
घातक कर्मों के क्षय, ज़्योपशम और उपशम की अपेक्षा से है। 
वहां बाह्य चारित्र की उतनी अधानता नहीं। वाह्य चारित्र में कुछ 
गड़बड़ी नहीं होने पर भी गुणस्थान उत्तर जाता है । 
छठे गुणस्थान के ऊपर गुणस्थानों की व्यवस्था करणान- 
योग के अनुसार ही है। यह कहना गलत है कि किसी को भी 
अपने सम्यक्त्व का पता अपने आप नहीं लगता। मिथ्यात्व का 
पता चाहे खयं को न लगे पर सम्यकत्व तो मालूस हो ही जाता 
है। अगर सातवें इल्यादि गुणस्थान वाले जीवों को भी .अपने 
सम्यक्त्व का पता न चलेगा तो फिर उन्हें आत्मानभव ही क्‍या 
हुआ १ पर चौथे, पांचवें और छठे गुणस्थान तक के जीवों के 
' संबंध में तो यह वात फिर भी किसी अंश में सही हो सकती है। 
आगे निसगंज और अधिगमज़ सम्यर्दर्शन का स्वरूप 
सममाते हैँ:-- 


नेसर्गाधिममी भेदो सद्च्ष्टेरपरो मतौ। 
अंन्योपदेशसापेक्षाब्नपेक् भेदतस्तथा ॥८३॥| 
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सम्यंग्द्शन के दो भेद निसगज और अधिगमज के प्ेद 
से भी हैं। जो दूसरे के उपदेश की अपेक्षा के बिंना अपने आप 
ही उत्पन्न हो जाता है. वह.नैसग अथवा “निसगज सम्यग्दशन है। 
ओर जो दूसरे के उपदेश की सहायता से उंपन्न होंता है वह 

अधिगेमज' है। 

गुरू के उपदेश से, विद्वानों की संगति से, तत्वचर्चा से, 
शास्तस्वाध्याय आदि से आत्मस्वरूपं की प्रतीति होना अधिगमज 
' सम्यग्द्शन है। पेर:इन ज्ञान के निमित्तों के बिना, जो आत्म- 
श्रद्धान होता है बह निसर्गज सम्यंग्दशन है | बादलों की क्ञंशिकता, 
मलुष्यादि प्राणियों की आकस्मिक मल्यु एवं. अन्य पदार्थों की 
क्षेणभंगुरता देख कर जो स्वयं आत्मग्रतीति होती है. बह निसगज़ 
सम्पक्त के उदाहरण हैं।..... , ,. ,.. . 

आगे सम्यक्त्व-के तीन भेदों-क्ा वणन करते हूँ :-- ५ . 


सम्यड्मिथ्यात्य-मिथ्यात्वसंम्यकप्रकतंयस्तथा5- ' |; 
ननन्‍्तानुबल्धिनं: से सप्तेते दृष्टिनाशकाः ॥८9॥ 
क्ञायिकं चयतो ,जातमेतेषां सप्तकमंणाम्‌ । 

दतीये। वा :चतुर्थे वाःभवे मोक्ष-प्रदायकरस्‌ ॥८५। 


ु अनंतानबंधी क्रोध, मान, माया, लोभ” ओर मिथ्यात्व, 
संम्यंडः -मिश्योत्व' एवं "सम्यकृप्रकृति-यें सात कर्से प्रकृतियां 
सम्यवक्‍ध्व का नाश करने वाली हैं। ' इनके क्षय से ज्षायिक रूम्य- 





[६० )] 
ग्दशन!होता है। और ज्ञायिक सम्यकत्व हो जानेपर वह तीसरे या 
चौथे भव में अवश्य संसार से मुक्त हो जाता है । 

प्रश्न--अनंतानुवंधी तो चारित्र मोहनीय की प्रकृति है इस 
इस लिये वह चारित्र का ही घात करेगी, उसे सम्यक्त्व की घातक 
क्यों कहा ? अगर चह सयकत्व की ही घातक है तो फिर उसे 
दशेन सोहनीय में ही गिनाना था । 


उत्तर--अन॑तानुवंधी के उदय से क्रोधादिरूप परिणाम 
उत्पन्न होते हैं, अतत्व-श्रद्धान नहीं होता । इस लिये यह चारित्र 
को ही घातती है, सम्यकत्व को नहीं । वास्तव में बात तो यही हैं, 
किंतु अनंतानबंधी के उदय से. जिस तरह के क्रोधादिक भाव होते 
हैं उस तरह के क्रोधादिक परिणाम सम्यक्त्व के रहते हुए नहीं 
होते | इस तरह सम्यक्त्ध और अनंतानुवंधीके अभाव के निमित्त 
ओर नैमित्तिक भाव है। जैसे चसपने की घातक तो स्थावर प्रकृति 
ही है किंतु त्रस होते हुए एकेन्द्रियजाति प्रकृति का उदय नहीं होता 
इस लिए उपचार से एकेन्द्रियजाति प्रकृति को त्रसपने की घातक 
कह सकते है। वैसे ही यद्यपि सम्बक्त्व का घातक तो दर्शन 
मोहनीय है तो भी सम्यक्त्व के रहते हुए अनंतानुवंधी कपाय का 
उदय नहीं होता। इस लिए उपचार से अन॑तानुंबंधी को भी 
सम्यक् व का घातक कह सकते हैं। अथवा अनंत्तान॒वंधी कपाय 
सम्यक्त और चारित्र दोनों को घातने का स्वमाव-रखती है । इस 
लिये सम्यक्त्व की उत्पत्ति में उसका अनुद्य भी उतना ही जरूरी 
है जितना कि दशेत सोहनीय की प्रकृतियों का ) 
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प्रश्न---अगर ऐसा है तो उसे चारित्र मोहनीय की. प्रकृतियों 
में क्‍यों गिंनाया ? ह 

उत्तर--प्रधानतया यह क्रीधादिकों को उत्पंन्नं करने वाली 
हैँ। इस लिए जितनी उसमें चारित्र-घातकता रहती है उतनी 
दर्शनघातकता नहीं रहती | 

प्रश्न-- अगर ऐसा है.तव तो उसका उदय न रहने पर 
कुछ चारित्र उत्पन्न होनों चाहिए। कितु ऐसा तो -नहीं होता, 
क्योंकि तीसरे और चौथे गुणस्थान में उसका उदय न रहने पर 
भी चारित्र पैदा नहीं होता ।- 


उत्तर--कपायों के अनंतानबंधी आदि भेद -तीत्रता मंदता 
की अपेक्षा से नहीं. हैं। अर्थात्त्‌ यह वात नहीं है कि-जो कपाय 
तीत्र हो उसे अनंतानवंधी और मंद, मंदतर, संद्तम को अप्रया- 
ख्यानादि कहते हैं। क्योंकि मिथ्यादृष्टि के चाहे तीत्र कपाय हो 
चाहे मंद्‌ कपाय हो-अनंतान॒वंधी आदि चारों का उदय युगपत्तू 
माना जाता है.। मिथ्याटष्टि के चारों कपायों के उत्कृष्ट स्पद्धंक+ 
समान है.। हां, इतनी वात अवश्य हैं: कि अन॑तानवंधी कपाय 
के साथ जैसा तीन्र उदय अप्रद्याख्यानादि. का होता है बेंसा उसक 
न रहने पर नहीं होता। वैसे ही अप्रत्याख्यान॑ के साथ प्रद्याख्यान 
और संज्चलन का जैंसा उदय होता है वैसा' अग्रल्योख्यान के चले 
जाने पर नहीं होता । इसी तरह प्रद्माख्यानके साथ जैसा संर्ज्वलन 


: क्‍चर्गणाओं के समूह को रपद्धेक कहते हैं। 
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अर । 


का उदय होता है बेसा केवल संज्वलन का नहीं होता। इस लिए 
अन॑ंतानंबंधी के चले जाने पर यद्यपि कपायों की मंदता तो - होती 
है, पर ऐसी मंदता नहीं होती जिसे चारिन्न कहा जा सके | क्योंकि 
असंख्यात लोक प्रमाण कपायों के स्थानों के आचायों ने तीन 
भेद्‌ कर दिये हैं। जिनमें आदि के बहुत से स्थान तो असंयमरूप 
हैं। इसके वाद छुछ देश संयम रूप हैं ओर फिर कुछ सकल 
संयम रूप हैं. । पहले गुण॒स्थान से चौथे गुणस्थान तक जो कपायों 
के स्थान हैं वे सत्र असंयम रूप ही हैं। इस लिये कपायों की 
मंदता होते हुए भी वे चारित्र नहीं कहलाते । यद्यपि वास्तव में 
कपाय घटना चारित्र का अंश है तथापिं चहू कपाय का घटना 
चारित्र कहलाता है जिससे यह जीव एक देश संयम या सकल 
संयस-धारण कर सके । असंयम में ऐसी कपाय घटती नहीं इस 
लिंये अनंतानवंधी के उदय का अभाव होने पर भी चारित्र नहीं 
कहला सकता। ' व 


हू हे 
प्रश्त--आपने ऊपर कहा हे कि अनंतानबंधी वास्तव में 
सम्यक्‍त्व को नहीं घातती क्योंकि वह चारित्र मोहनीय की प्रकृति 
है तो फिर प्रश्न 'यह होता है कि इसके उदय होने पर जीव 
सम्यक्त्व से भ्रष्ट होकर सासादन गशुणस्थान को कैसे प्राप्त हो 
जाता है ९ 


उत्तर--अनं॑ताजुवंधी के उद॒य से सम्यकत्व नष्ट नहीं होता, 


[ ६३ ] 


'मीसरीऊरीजीजीसीरयीतीररी मीजीीजीत सीरीज 


किंतु उसके उदय हो जाने के एक समय | या अधिक से अधिक 
छह आवली[ के वाद सम्यक्त्व का नष्ट होना; अवश्यंभावी 'है + 
इसी अ्रपेक्षा से अनंतानुबंधी को सम्यक्त्व का विराधक कह दिया 
गया हैं। वास्तव में तो सम्यवत्व का नाश तभी दोगा जब 
मिथ्यात्व का उदय हो जायगा । सत्सादन गुणुस्ान तो स यवत्व 
ही का काल है। क्योंकि सम्यवंत्व के नष्ट होने में अधिक से 
अधिक छह आवली और कम से कर्म एक समय बाकी रहता है 
तभी सासादन गुणस्थान होता है । इस लिंये जब तक मिशथ्यात्व 
का उदय नहीं हो तव तक सम्यक्त्य का उदय ही समानता चाहिये । 
फिर भी--मनुष्य पर्याय के नाश का कारण भयंकर रोग उत्पन्न 
हो जाने पर जैसे हम, किसी मनुष्य को मनुष्य पर्याय छोड़ने वाला 
कह देते हैं वैसे ही--सम्यक्त्व के नाश का कारण अनंतानुवंधी 
का उदय होने पर सासादन कह दिया जाता है । बख्तुतः तो 
सम्यक्त्व का नाश तभी होगा जब मिथ्यात्व का उदय हो जायगा। 
जैसे कि वास्तव में तो मनुष्य पर्याय का नाश तभी माना जायगा 
जब उसे छोड़ कर दूसरी पर्याय को जीव आप्त हो जायगा । इस 





 व्यवह्यासकाल के सब से छोटे हिस्से को एक समय कहते हैं । 
अथवा जितने काल में एक पुद्टल परमाणु अपनी संद गति 
से आकाश के एक प्रदेश से दूसरे प्रदेश में जाता है--उसको 
एक समय कहते हूं । 

| असंद्यात समय फी एक आवली होती है ओर एक श्वास में 
असंख्यात आवली होती हैं । ' 
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तरह अनंतानुबंधी को भविष्यत की अपेक्षा उपचार से सम्यकत्व 
का घातक कहा गया है. । । 
अब यह बताते हैं कि ज्ञायिक सम्यक्त्व उत्पन्न हो जाने 
पर उसका क्या महत्व हैः-- 
न च गच्छति मिथ्यांत्व॑, 
तथैव सन्देहमपि न यत्कुरुते | 
विस्मयमपि मिथ्यात्व- 
संजनितं यन्न संतनुते ॥८्दा 
क्षायिक सम्यग्दर्शन हो जानें पर जीव कभी मिथ्यात्व को 
प्राप्त नहीं होता। और न कभी तत्वों में संदेह को उत्पन्न करता 
है। इस सम्यक्त्व को धारण करने वाला जीव मिथ्यात्व से 
उत्पन्न ह ने वाले अतिशयों को देखकर भी आमश्चय-चकित नहीं 
हीता । 
क्षायिक-सम्यग्दष्टि-जीव के मिथ्यात्वकर्म के निपेकॉ का 
सर्वथा अभाव हो जाता हैं । इस लिये वापिस मिथ्यात्व में 
लौटने का उसके कोई कारण नहीं है । और इसी लिए उसके 
प्रयोजनभूत जीवादि तत्वों में, कभी. संदेह नहीं होता; क्योंकि 
संदेह का कारण मिथ्यात्वकर्म तो नष्ट ही गया । इस सम्यक्त्व 





$ एक-समय में उदय' में आने वाले कम प्रमाणुओं. के समूह 
को निषेक कहते हैं । 
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का धारण करने वाला जीव देवी, देव, भूत प्रेतादि की उपासना 
से अथवा मंत्र तंत्र यंत्रादि के प्रयोजन से होने वाले अतिशय को 
देखकर भी कभी आश्रय नहीं करता। सच बात तो यह है कि 
यह जीव अतिशयों का महत्व चिलकुंल नहीं मानता । क्योंकि 
अतिशय अआत्मा की महत्ता के सूचक नहीं हैं। अधिकांश अति- 
शय तो भू ठे और पाखण्ड पूर्ण होते है। देवता की महत्ता भी 
इस वात से नहीं है कि वह अत्तिशय वाला है। आचार्य समंत- 
भद्र स्वामी ने उनकी निःसारता प्रकट की है'। उनने अपने 
'द्ेचागम स्तोत्र में सर्वश्रथम लिखा'है कि-- 

देवागमनभोयानचामरादि-विभूतय; | 

मायाविष्वपि दृश्यन्ते नातस्त्वमप्ति नो महान ॥१॥ 

अध्यात्म बहिरप्येप चिग्रहादि-महोदयः | 

दिव्य: सत्यो दिवीकस्स्वप्यस्ति रागादिभत्सु सः ॥२॥ 


है भगवन्‌ ! आपके लिये देवता आते हैं, आप आकाश 
में चलते हैं, आप पर चौसठ चमर हुरते हूँ, देवता पुष्पवृष्ि 
करते #ै। लेकिन इन बातों से आप हमारे पूज्य नहीं हो सकते 
क्योंकि ये सब. बातें! तो मायावियॉ-इन्द्रजालियों में भी देखी 
जाती हैं। यदि इन्हीं बातों से कोई पूज्य बन जाता हो तब तो 
आप में और इन्द्रजालियों में कोई भेद न रह जायगा और इंद्र- 


जाली ,भी पूज्य बन जाचेंगे | । 
तब भगवान कहते है कि तुम्हारा यह' कहना तो ठीक है. 
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लेकिन कई अतिशय ऐसे हैं जो इन्द्रजालियों में नहीं होते" अत 
उनके कारण तो मुझे महान्‌-पूज्य मान लो । इसपंर ख्ामी समंत- 
भद्र उत्तर देते हैँ क्रि--नहीं । माना कि पसीना, मल्-मृत्र आदि 

का कभी न आना आपके अंतरंग विभूति और गंधोदक की वा 
होना वगैरह वहिरंग विभूतियां सत्य हैं अर्थात्‌ मायावियों के नहीं 
होतीं और दिव्य हैं अर्थात्‌ मनुष्य तथा चक्रवर्ती वगैरह के नहीं 
होतीं लेकिन अक्षीण कपाय वाले देवों के तो होती हैँ ओर वे *हूँ 
रागादियुक्त। अतः आप इनकी वजह से भी पृज्य नहीं हैं । 

इस तरह समंतभद्र खासी से इस वात का खण्डन किया 
है कि 'कोई अतिशयविशिष्ट होने से ही पूज्य बन सकता है? । 
क्षायिक सम्यग्दृष्टि कमी अतिशयों को महत्व नहीं देता | 

अब ज्ञायिक सम्यक्त्वकी स्थिति कितनी है यह बताते हैं - 


संसारे5स्य स्थितिज्नया जघन्यान्तमुंहृर्तिकी | 

उत्कृष्टा तु त्रयद्विशत्‌ सागरा साधिक्रा मता |॥<णा। 

मुक्तों तु सादिसानन्ता स्थितिरस्यावघायंताम्‌ | 

इद॑ हि दशन ज्ञय॑ नित्योद्योतं सदाउचलम्‌ ॥८८॥ 

संसार की अपेक्षा से क्षायिक सम्यग्दर्शन की स्थिति कम 
से कम (जघन्य ). अन्तमुह्तें कीः और अधिक से अधिक 


( उत्कृष्ट ) कुछ ज्यादा तेतीस सागर की हैं। और मुक्ति की 
अपेक्षा सादि अनंत है । यह सम्यग्दशन हमेशा ग्रकाशमान 


ओर अचल रहने वाला है। - 5 कर - कफ 


२०१९२" ीपिरियरीन, 
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संसार की अपेक्षा जो क्ञायिक सम्यकश्वकी रिथिति उपय क्र 
प्रकार से बतलाई है. उसका सतलब यह हैं कि यह सम्यकक्‍्त्व 
उत्पन्न होने के चाद जीव एक अंतमेह॒त में भी मुक्ति को प्राप्त हो 
सकता है और अधिकसे अधिक संसार में रहे तो तेतीस सागर 
से कुछ ज्यादा अर्थात्‌ सांतमुंहर्त आठ वर्ष कम दो करोड़ पूवे + 
सहित तेतीस सागर ठहर सकता है। इससे अधिक नहीं । यह 
स्थिति इस प्रकार समभनी चाहिये कि किसी एक करोड़ पूर्ण की 
आयु वाले मनुष्य के आठ वर्ष और अंतझुंहूर्त के बाद क्षायिक 
सम्यवत्य उत्पन्न हुआ । इसके पश्चात्‌ वह सारी मनुष्य आयु 
पूर्ण कर तेतीस सागर आयुका धारक सर्वोर्थसिद्धि नामक अनुत्तर 
विमान का देव होगया । फिर वहां से चय कर एक करोड़ पूर्व की 
आयु का धारक मनुष्य दोगया और फिर मुक्ति चला गया। इस 

दो हजार कोश गहरे चोड़े और गोल गड्ढे में सात दिन 
तक के मेंडे के वालों के ठुकड़ों की, जिनका दूसरा ठुकड़ा न हो 
सके-भर दिया जाय और फिर उनमें से सी वर्ष व्यत्तीत होने पर 
एक घाल निकाला जाय | जब वह गट्ठा खाली हो जाय तब एक 
“श्रवहार पल्‍्यहोता है। व्यवद्यार पल्‍य से असंख्यात गुणा 'उद्धार- 
पल्य! और उद्धारपल्य से असंख्यात गुणा “अद्वापल्य' होता है। दश 
कोड़ाकीड़ी अद्धापल्यों का एक सागर समझना चाहिये। ओर 
तैतीस से शुणा करने पर तेतीस सागर जानना चाहिए। 

+चौरासी लाख वर्ष का एक प्वोग और चौरासी लाख 
पूववांग का एक पूर्व होता है। 
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तरह तेतीस सागर और अंतमुह्त सहित आठ वर्ष कम दो करोड़ 
पृथ्व॑ तक क्ञायिक सम्यम्दष्टि जीव संसार में रह सकता है । 

प्रश्न--दो करोड़ पूर्व में आठ वर्ष अंतमुहूर्त कम करने की 
क्या आवश्यकता है ९ 

उत्तर--किसी भी मनुप्य के आठ वर्ष ओर अंतमुंहूर्त की 
आयु के पहले सम्यग्दशेन नहीं हो सकता । 

 प्रश्न--जब मलुप्य की उत्कृष्ट आयु तीन पल्य की है तो 

फिर यहां एक करोड़ पूत्र की क्यों बतलाई ? 

उत्तर--यद्यपि मनुष्य की उत्कृष्ट आयु तीन पल्य की हैं 
किंतु भोगभूमि के मनुष्य के ज्ञायिक रुम्यग्दशन उत्पन्न नहीं हो 
सकता । ज्ञायिक सम्यग्दशन तो कर्म भूमि के मनुप्य के ही होता 
है और कर्मभूमि के मनुप्य की उत्कृष्ट आयु एक करोड़ पूर्व की 
ही होता है। 

प्रश्न--अगर क्षायिक सम्यग्दशेन कर्म भूमि के मलुष्य 
के ही होता है। तो भोगभूमि के मनुष्य के उसका सद्भाव कैंसे 
पाया जाता हैं ? 

उत्तर--कज्ञायिक सम्यक्त्व का सद्भाव तो चारों ही गतियों 
में पाया जा सकता है किंतु होता कर्मभूमि के मनुष्य के ही है... 

प्रश्न--भोगमूमि के मनुष्य के वह कैसे पाया जाता है ९ 

उत्तर--क्ञायिक सम्यक्त्व का सद्भाव तो चारों ही गतियों 
में पाया जा सकता है किंतु कमंभूमि के मनुप्य के अतिरिक्त 
किसी गति के जीव के भी उसकी उत्पत्ति नहीं होती ) 
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अन्यत्र तो वह पहले जन्म से आया हुआ ही विद्यमान रहता है। 
जिस जीव के मनृष्यायु का बंध पहले हो जाता है और फिर 
क्ञायिक सम्यक्त्व उत्पन्न होता है तो चह मर कर भोगभूमि का 
ही मलुंष्य होता है, कर्मभूमि का नहीं । इस लिये भोगभूमि के 
मनुष्य के पहले भव से आया हुआ क्षायिक सम्यक्त्व हैँ, वहां 
पैदा नहीं होता। इसी तरह तियेज्चगति में भी भोगभूमि के तियत् 
के भी उसका सद्भाव पाया जाता है क्योंकि तियंगायु के बंध करने 
के बाद अगर किसी मनुष्य के सम्यक्त्व हो जाय तो वह भोग 


भूमि का ही तियब््व होगा । 
किसी भी सम्यक्त्व के लिये साधारणतया यह नियम हे 


कि अगर सम्यक्त्व की उत्पत्ति के बाद आयु का बंध होगा तो 
देव आयु का ही होगा और वह जीव कल्पवासी देवों में ही 
उत्पन्न होगा। किंतु सम्यक्तत्व की उत्पत्ति के पहले अगर नरक 
आयु का बंध हुआ तो वह जीव प्रथम नरक से आगे न जायगा | 
सनुप्य आयु का बंध हुआ तो भोगसूमि का मनुष्य होगा। 
तिर्यगायु का हुआ तो भोगभूमि का तिर्यद्व होगा। और देवायु 
का बंध हुआ तो भवनवासी, व्यन्तर और ज्योतिषी देवों में 
उत्पन्न न होकर कल्पवासियों में ही पेदा होगा | 

इस तरह संसार की अपेक्षा इस ज्ञायिक सम्यक्त्व की 
स्थिति बतलाई। मुक्ति की अपेक्षा तो इसकी स्थिति सादि और 
अनन्त है। क्योंकि मुक्ति की आदि तो है पर उसका अन्त नहीं 
है। 
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यह सम्यर्दशन आत्मा में सदा प्रकाशमान और अचल दे 
तू एक बार उत्पन्न होने के पश्चात्‌ कभी नष्ट न होने बाला 
सकी सहिमा अपार है । 
प्रश्न--क्या सम्यस्ट्रप्टि जिस समय सांसारिक विषयों में 

प्रवृत्त होता हू उस समय भी क्ञायिक सम्यग्दशन रहता ६ ९ 

उत्तर-हां ! अवश्य रहता है | 

प्रश्न--तवब फिर उसकी क्या उपयोगिता है जब कि उसके 
रहते हुए भी विपय भोगों में प्रवृत्ति होती है ? 

उत्तर--सम्यग्द्शन की यह उपयोगिता है. कि उसके रहते 
संसार और शरीर की हेयता का श्रद्धान, आपापर का भेद-चित्तान 
एवं जीवादि प्रयोजनभूत तत्वों का श्रद्धान हो जाता *. । 

प्रश्न--अगर ऐसा हू तो फिर यह जीव संसार को छोड़ 
क्यों नहीं देता ९ 

उत्तर--संसार की देयता का अ्रद्धान होने पर भी जब तक 
चारित्र मोहनीय कम का उदय रहता है तव तक यह जीव संसार 
अथवा विपय भोगों को छोड़ नहीं सकता । इच्छा न रहने पर 
भी उन्हें महण करना ही पड़ता हैं। जैसे रोग हो जाने पर कट 
ओपधि लेने की इच्छा न रहते हुए भी उसे ओपधि लेनी ही 
पड़ती है। वैसे ही ज्ुधा ठृपा, काम आदि वेदनाओं के आधीन 
होकर भोजन पान स्त्री पुरुप आदि पदाथों फो सम्यस्दष्टि जीच 
प्रहण करता है पर सिथ्यादृष्टि की तरह इन पदार्थों को आसक्ति 
से अहण नहीं करता और अंतरंग में समुचित अवसर आते ही 


श्र्प्र 
पर 
हर 
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इन्हें छोड़ देने का विचार रखता है। पर मिथ्यादृष्टि ऐसा नहीं 
होता । उसे विपयों में बिलकुल घृणा नहीं होती । वह अलबन्‍्त 
आसफ़ि के साथ उनका उपभोग करता हैं और उनके संयोग 
बियोग में आनंद और शोक मानता है. । 

प्रशन--सम्बन्दष्टि जब विपय भोगों में प्रवृत्त रहता है 
अथवा अन्य किसी विचार में लगा रहता है त्व भी उसे क्‍या 
ध्यापापर का भेद वित्तान, संसार की हेयता का श्रद्धान या जीवादि 
प्रयोजन भूत तत्वों की प्रतीति बनी रहती हैं ( 

उत्तर--सम्यर2प्रि चाहे फुछ भी करता रहे या किसी भी 
विचए में लगा रहे-उसका आपापर का भेद विज्ञान रूप श्रद्धान 
ब्रना ही रहता हैं। ओर उसी श्रद्धान के प्रभाव से वह जो कुछ 
काम करता है या सोचता विचारता है चह सब ठीक ही होता है । 
चह व्यापार करेगा; आवश्यकता पड़ने पर युद्ध करेगा; खरी पुत्ना- 
दिक्कों से प्रेम करेगा, इद्रियों के विपयों का उपभोग करेगा, हंसेंगा 
सेवेगा, पर उसको ये सब क्रियाएं उसके सम्यग्द्शन का नाश न 
कर सकेगी । क्योंकि इन सब को करता हुआ भी चह इन्हें देय 
सममभता है। ये सत्र काम मिथ्याटष्टि सी कस्ता है; पर भेद- 
वित्तान न होने के कारण थे उसके तीत्रबंध के ही कास्ण हैं। 
सम्पग्धप्टि तो इन्हें करता हुआ भी कर्मा की असंख्यातगुणी 
लिर्यंगा ही करता है। इसी लिये तो शास्त्रों में कद्य है कि 


सम्बग्दष्टि के भोग भी निर्जरा के कारण हैं। यह सब श्रद्धान की 
मधिमा है । 


) 


ही 
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जैंसे नाटक का पात्र (8007) नाटक की रंगभूमि में 
राजा, रंक, स्वामी, सेवक, स्त्री, पुरुषादि अनेक वेषों को धाण्ण 
करता हुआ भी अपने को उन सब्रसे भिन्न अनुभव करता है, वैसे 
ही सम्यग्हप्टि-दुनियां के सब कामों की करता हुआ भी अपने 
आपको इन सबसे भिन्न श्रनुभव करता है, और जल में कमल 
की तरह इनसे अलिप्त रहता है। शात्रों में जो दुनियां के पदार्थों से 
सम्यस्दष्टि के प्रेम की तुलना नगग्नारी (वेश्या) के प्रेम, धाय का 
दूसरे के बच्चे से प्रेम आदि के दृष्टांत दिये हैं वे सब इसी 
आशय को प्रकट करते हैं । 
प्रश्न--यह सब आपका कहना ठीक है पर यह कैसे हो 
सकता है कि सम्यग्द्रप्टि के भोग भी निर्जण के कारण हैं ? 
उत्तर-शात्रों में यह वात सम्यग्दप्टि की महत्ता को 
प्रकट करने के लिये कही गई हैं। वास्तव में भोग तो चंब के 
ही कारण हैँ फिर भी सम्यकत्व के साथ में भोगों का विप नप्ट 
हो जाता है जो तीत्र बंध का कारण हैं। आसछक्ति न ग्हने के 
कारण सम्यक्त्वी के भोगों में मिथ्यात्वी के भोगों की अपेन्ता 
पाप-बीजता वहुत कम रहती है । इसी बात को ध्यान में रख कर 
आचायों ने उपचार से सम्यकस्वी के भोगों को नि्जेरा का काग्ण 
कह दिया है । पर इसका सतलब यह नहीं हैँ कि भोग उपादेय 
हैं। बुराई घुराई ही है, वह कभी भलाई नहीं हो सकती । हां, 
यह हो सकता है कि वह भलाई की मौजूदगी में उतना असर 
न कर सके । एक बलवान आदमी ऋप्थ्य सेदन (बदपर- 
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हेजी) करे तो चह शक्ति के कारण उतना असर नहीं करती। 
फिर भी बद्परहेजी तो बुरी चीज ही कहलावेगी और बह निबेल 
व्यक्ति को एक ही बार सें दिखला देगी कि वह कितनी बुरी चीज 
है | यह वात नहीं है कि बलवान आदमी को बद्परहेजी हानि 
नहीं पहुंचाती, पर उसका असर निबलों पर जितना जल्दी और 
ज्यादा होता है उतना बलवानों पर नहीं होता । इसी तरह भोग 
सम्यग्टष्टि को हानि ही पहुंचाते हैं और यही कारण है कि 
सम्यग्ट्रष्टि उन्हं छोड़ने को लालायित रहता है. । 

प्रश्न--अच्छा, एक बात और बतलाइये। एक जीव 
(छद्मस्थ) के एक समय में एक ही उपयोग होता है, ऐसी जैन 
सिद्धांत की मान्यता है। तब एक ही आत्मा (सम्यग्दष्टि) एक ही 
समय में विपय भोगों और आत्म चिंतन के विचार कैसे रख 
सकता है ? इस लिए यह मानना ही चाहिए कि जब सम्यक्त्वी 
युद्धादि सांसारिक कार्यों में प्रवृत्त होता हैं तब उसके आत्म- 
चिंतन के विचार बिलकुल नहीं रहते क्योंकि एक समय में दो तरह 
के विचार कैसे रह सकते हैं ? इसलिए यह क्यों न मान लिया 
जावे कि सांसारिक विपयों में प्रवृत्ति होने के समय सम्यग्दशन 
नष्ट हो जाता है । 

उत्तर--जिस समय सम्यग्दष्टि जीव युद्धांदि सांसारिक 
विषयों में प्रवृत्ति करता है उस समय आत्म-विषयक अथवा भेद्‌ 
विज्ञान विषयक विचार नहीं कंरता--यह ठीक है। किंतु- भेद- 
विज्ञान विषयक ग्रतीति अवश्य बनी रहती है।' एक ही समय में 
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इन तीन अकार के परिणामों द्वारा मिथ्यात्व के निपेकों को 
सम्यडः-मिथ्यात्वरूप परिणमन करे अथवा सम्यक्प्रकरतिरूप 
परिणमावे या निजेरा करे--इस श्रकार मिथ्यात्व की सत्ता का 
नाश करे। फिर सम्यडः मिथ्यात्व के निपेकों को सम्यक्प्रकृतिरूप 
परिणमन करे अथवा उनकी नि्जेरा करे-- इस तरह सम्बद्ध - 
मिथ्यात्व प्रकृति का भी नाश करे । तथा सयम्क्‍त्व प्रकृति के 
निपेक उदय आकर अपने आप ही खिर जावे अथवा उनकी 
स्थिति ज्यादा हो तो स्थितिकांडादि* हारा उसे घटावे जब घटते 
घटले उसकी स्थिति अंतमुहते मात्र रह जाती हैं तब बह जीव 
कृतकृय वेदक-सम्यग्दप्टि कहलाता है और क्रम से इसके नियेकों 
का नाश करता है। तथा अनंतानुवंधी क्रोध, मान, माया, लोभ 
के निपेकों का विसंयोजन कर उसकी सत्ता का नाश करंता हैं तब 
क्षायिक सम्यग्टप्टि होता है। अनंतानुवंधी का विसंयोजन यद्यपि 
 द्वितीयोपशम एवं किसी २ क्षायोपशमिक सम्यग्हप्टि के भी होता 
है किंतु ये तो जब मिथ्यात्व में वापिस आते हैं तव फिर इनके 
अनंतानुवंधीकी सत्ताका सद्भाव होजाता है किंतु क्ञायिक-सम्यग्दप्टि 
तो कभी मिध्यात्व में नहीं आता इस लिये उसके इसकी सत्ता का 
कभी सद्भाव नहीं होता । 
अब ओपशमिक सम्यक्त्व का स्वरूप बताते हैँ :--- 





*स्थितिकाण्डादि का स्वरूप गोम्मटेसार की वड़ी टीका से 
सममना चाहिये। 


[ १०७ ] 


उपशमतः खल तेपां, | 
पूर्धोक्तानां हि सप्तकर्मणां ज्ञेयम्‌ | 
उपंशमज सम्यक्त्वं, 
प्रसन्नपंकीधतोय-समस ॥६१॥ 
आत्मविशुद्धया भेदो-- 
न हि क्वन विद्यते इयोरेव । 
एके च्णिक॑ ब्न्यत्‌, 
सदांज्चल किन्तु भेदोड्यम्‌ । ६२५॥ 
पहले ८४वें श्लोक में बताई गई सात भ्रकृतियों अर्थात्‌ 
अनं॑तानुवंधी चतुप्टय, मिथ्यात्व, सम्यडः मिथ्यात्व और सम्यक्त्व 
के दव जाने से उपशम सम्यक्त्व होता है। जिस प्रकार कीचड़ 
के विलफुल दव जाने से (पेंदे में बेठ जाने से) पानी निर्मेल हो 
जाता है उसके रहते हुए भी पानी में कोई विकार नहीं होता, उसी 
तरह उक्त सातों प्रकृतियों के दव जाने से आत्मा करे सम्यग्दशन 
नामक शुद्धि उत्पन्न हो जाती है । ये दवी हुई हुई प्रकृतियां 
सम्पक्त्व को रोकने में असमथ है । 
आत्म-विशुद्धि की अपेक्षा क्ञायिक और ओऔपशमिक 
सम्यक्त्व में कोई भेद नहीं होता । इन दोनों में अगर कोई भेद्‌ 
है तो यही है कि--एक (ओऔपशमिक) क्षणस्थायी है और दूसरा 
(न्ञायिक) अविनश्वर एवं नित्य है। 





[ १०८ ] पे 


आगे के पद में यही कह रहे हैं:-- 
परिणामग्रत्ययेन, मिथ्यात्व॑ त्रजति सासनां वापि | 
सम्यडमिथ्यात्वं वा, वेदकमिति वा हि पतनशीलमिद्म्‌ ६ ३ 


उपशम सम्यग्दष्टि निमित्त मिलने से पुनः प्रथम गुण- 
स्थान मिथ्यात्व को श्राप्त हो जाता हे अथवा सासादन नामक 
दूसरे गुशरथान में चला जाता है या तीसरे मिश्र गुणरथान में 
गिर जाता है नहीं तो क्षायोपशमिक सम्यक्त्वी चन जाता है। यह 
सम्यक्त्व पतनशील है । है 
उपशम का समय पूरा होने पर अगर मिथ्यात्व प्रकृति का 
उदय आ जाता है तो यह जीव पहले गुणस्थान में चला जाता 
है। इस उपशम सम्यकत्व के काल में कम से कम एक समय 
तथा ज्यादा से ज्यादा छह आवली बाकी 'रहने पर अनंतानुवंधी 
चतुष्टय में से किसी एक का उदय आं जाने पर जीव के सासादन 
गुणस्थान हो जाता है। और मिश्र मोहनीय प्रकृति का उदय 
यदि हो जावे तो तीसरा शुणस्थान हो जाता है । यदि सिर्फ 
समभ्यक्‌ प्रकृति उदय में आ जावे तो वह क्षायोपशमिक सम्यग्हप्टि 
वन जाता है । । 
अब उपशम सम्यकक्‍्त्व के भेदों को कहते हैं:--. 
प्रथमद्वितीय॑नाम्ना, 


अस्य भिदे जेनशासने ग्रोक्ते | 


* [ १०६:] 
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हद हि तयोः किल किख्वित्‌ , - 
; वर्णनमभिधीयतेड्स्मामि; ॥६४॥ 


प्रथम-कपाय-चतुप्टय--- ु 
मिथ्यास्वानां हि कर्मणां शमनात्‌ । 
उत्पचते हनादि-- ओ! 
मथ्याचए्ट स्तु तत्‌ प्रथमम्‌ ॥६५॥ 
जैनसिद्धांत में उपशम सम्यक्त्व के दो भेद कहे गये 
एक ग्रथमोपशस सम्यक्त्व और दूसरा ट्वितीयोपश्म सम्यक्त्व । 
यहां संक्तेप से दोनों ही का स्वरूप वतलाया जाता है | 
अनादि मिथ्याहृष्टि के मिथ्यात्व गुणस्थान में तीन 
करणों ( अधःकरण, अपूर्व करण ओर अनिवृत्तिकरण ) के 
द्वारा दशेन मोह के उपशम करने से, ( अनंतानुवंधी चतुष्टय के 
अप्रशस्त और मिश्यात्व के प्रशस्त उपशम करने से ) जो सम्यक्त्व 
उत्पन्न होता है. वह प्रथमोपशम सम्यक्तत्व कहलाता है । इस 
प्रथमोपशम सम्यन्तत्व में अनंतानुबंधी क्रोध, मान, माया, लोभ 
का अप्रशस्त उपशम होता है । 
प्रश्न--अप्रशस्त उपशम किसे कहते है ९ > 
उत्तर--उपशम के दो भेद हँ--प्रशस्त और अप्रशस्त । 
करणों के द्वारा उपशम विधान से जो उपशम होता है वह प्रशस्त 
उपशम कइलाता है ओर उदय के अभाव को अग्रशस्त उपशम 


गा .[ ११० ] 
कहते हैं। अनंतानुबंधी का प्रशस्त उपशस नहीं होता, अप्रशस्त 
ही होता है। मोह की अन्य प्रकृतियों का प्रशस्त उपशम होता 
हे । 
अनादि मिथ्यादृष्टि के अन॑तानुवंधी चतुष्टय और 

मिशथ्यात्व के दब जाने से जो' उपशमं सम्यक्त्व की उत्पत्ति 
बतलाई--डउसका मतलब यह है कि उसके सम्यक्त्य-रोधक इन 
पांच प्रकृतियों की ही सत्ता है। लेकिन एक वार सम्यक्त्व हो 
जाने के बाद पुनः सिथ्यात्व में आ जाने पर जब फिर सम्यक्त्व 
होता हैं तब किसी के सात प्रकृतियों ( अनंतानबंधी चतुष्टय, 
मिथ्वात्व, सम्यड मिथ्यात्व और सम्यक्‌ ) की भी सत्ता होने के 
कारण उसे सात प्रकृतियों को दवाना पड़ता हैं । इसी वात को 
आगे के पद्य में स्पष्ट करते हें:-- 


, प्रथम-कषाय-चतुष्टय+-- 

दरशनमोहत्रेस्य शमनादू यत्‌ । 
उत्पध्ते तु सादि- 

मिथ्याच्ट्रेस्तु तत्‌ प्रथमम्‌ ॥६६॥ 
केषांचित्‌ सादिमिथ्यात्व-- 

संयुक्तानां तु जायते । 
पंचकमशमादित्थम , 

कथयन्ति मनीपिण; ॥६७)॥ 


१११ | 
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यस्य हू इ लना जाता, 
मिश्रसम्यक्त्वकर्मणो; । 

तस्य प्रकृतयः पश्च, 
संभवन्ति न चान्यथा ॥६०॥ . 


प्रथमोपशम सम्यक्त्व के समय मिथ्यात्व के जो तीन टुकड़े 
( मिथ्यात्व सम्यड' मिथ्यात्य और सम्यक्‌ प्रकृति ) हुए थे उनकी 
जिनके उद्दे लना । नहीं हुई--उनके सात प्रकृतियों की सत्ता बन्ती 
हुई है। इस लिये इन सातों के दबने से ही उपशम सम्यक्त्व 
होगा। ओर, जिनके उद्दे लगा होकर तीनों प्रकृतियां की फिर 
एक प्रकृति हो गई है उन सादि मिथ्याहृष्टियों के पांच प्रकृतियों 
के उपशम से ही उपशस सम्यक्त्व होगा। 

इस सब का सारांश यह है कि अनादि मिथ्याहृष्टि के 
तो उक्त पांच प्रकृतियों के दवने से ही उपशम सम्यक्त्व होता है 
ओर सादि मिथ्यात्वी के किसी के पांच के दवने से और किसी 
के सात प्रकृतियों के दवने से यह सम्यक्त्व उत्पन्न होता है। 

अब सादि मिध्यादष्टि--जिसके सात अकृतियों के दबने 
से उपशम सम्यक्त्व होता है--की अपेक्ता उपशम सम्यक्‍त्व का 
लक्षण तथा उपशम सम्यक्षत्य की स्थिति आदि का वर्णन करते 
ह५-- 





अन्य प्रकृति रूप परिणसन होना | 


[ ११२ ]. 


मिथ्यात्वाख्यगुणस्थाने, 
करणत्रय-योगत३ । 
सप्तकर्मोपशान्तेर्िं, 
प्रथंमोपंशमदर्शनम्‌ ॥६६॥ 
- गुणस्थानाव्चतुर्थाद्धि, 
सप्तमान्तं तदू भवेत्‌ । 
अन्तर्महर्त पयन्त॑, 
स्थित्वा 'नश्यति तन्ननु ॥१००॥ 
मिथ्य (लव गुणस्थान में करणनत्रय ( अधःकरण, अपूर्वकर्ण 
ओर अनिवृत्तिकरण ) से जो सात कर्मों के दवाने से ( अनंता- 
नुवंधी के अग्रशस्तोपशम और दशेमोहनीय के प्रशस्तोपशम से जो 
जो सम्यक्‍त्व होता है वह प्रथमोपशम सम्यक्त्व है। 
यह प्रथमोपशम सम्यक्त्व चोथे गुणस्थान से सातवें 
गुणसर्थान तक रहता .है । उपशम सम्यकत्थ की जघन्य और 
उत्कृष्ट स्थिति अन्तमुहत मात्र है। 
आगे ट्वितीयोपशम सम्यक्‍्त्व का वर्णन करते हैं । 
अप्रमतगुणस्थाने, । 
क्षयोपशमचष्टितः | 
श्रेणिसम्मुख-जीवानां, 
द्वितीयोपशम भवेत्‌ ॥१०१॥ 


3 5 5000 5 हा 8] 





विसंयोजनमेंवास्ति, 
अन्रान॑न्तालुबंधिताम | 
तंवो मोहरयस्वैदों ५- 
पशान्तिरत्र कोर्तिता ॥१०१॥ - 
सांतवें  अप्रमत्त गुणरथान में जब जीव उपशमशभेणी + 
चढ़ने के सम्मुख होता है. तब ज्ञायोपशमिक सम्यक्त्व से यहः 
द्वितीयोपशम सम्यक्‍्त्व होता है । इसे द्वितीयोपशम सम्यक्त्व 
में अनंतानुबंधी का विसंयोजन ६8-( अंप्रेत्यास्यथानादि: कषाय रूप 
परिणसन करना ) होता है। यहां भी- करणत्रय द्वारा- तीन ही 
प्रकृतियों ( प्रिथ्यात्व, सम्पड,-मिथ्यात्व और सम्पक्‌-अकृति) का 
उपशम किया जाता है क्योंकि यहां तीन ही प्रकृतियों की सत्ता 
पाई जाती है । 
प्र श्न--उपशर्म किसे कहते हैं ९ 


+ सातवें शुणस्थान के दो भेद हे--सखरस्थांन अग्रमंतत और 
सातिशय अग्रमत्त । 'जो छठे ओऔर' सातवें गुणस्थान में 
चकर लगाता- रहे उसे 'खस्थान' और जो . श्रेणी चढ़ने. के 
सम्मुख हों उसे 'सातिशर्य अप्रंमत्त' कहते हैं। यहां साति- 
शय अप्रमत्त हीं लेना चाहिये । . 

| जहां चारित्र मोंहलीय की रं१ अवशि्ट प्रकृतियों का उपशम 
किया जावे उसे “उपशम श्रेणी” कहते हैं।  ' 

थे कुछ आचाये इस विसंयोजन के नियम को नहीं मानते । 


| ११४ ] 


उत्तर--अनिवृत्तिकरणमें किये गये अन्तरकरणा विधानसे 
जो सम्यकत्व के समय उदय आने योग्य निपेक थे उनको अन्य 
समय उदय आने योग्य वना देना और अनिवृत्तिकरण में ही 
किये गये उपशम विधान हारा जो उस समय आने योग्य नहीं 
थे वे उदीसणारूप| हो कर उस समय उदय न आ सके--ऐसे बना 
देना ही उपशम कहलाता है। उपशम में सत्ता तो पाई जाती है 


पर उदय नहीं होता | 
आगे यह वतलाते हैं कि यह द्वितीयोपशम सम्यक्त्त किस 
गुणरथान तक पाया जाता हैं: 


एकादशशुणस्थान- 

पर्यन्तं तद्धि लम््यते। 
आरभ्य सप्तमादित्थम्‌ , 

कथयन्ति विचच्षणा३-॥१०१॥ 
केपांचित्पततां श्षेय॑, 

चंत॒+-पश्चम-पहके । 





+ भविष्य में उदय आने वाले कर्म पस्मागुओं के क्रम को 
बदल देना अर्थात्‌ आगे पीछे उदय आने योग्य कर देला 
अन्तरकरण विधान रूप उपशम कहलाता है ।- : 

7 स्थिति बिना पूरी किये ही कर्मो के फत्न देने को -उदीरणा 
कहते हैं ) 


[-११४ ] 


९: की # एक *िकक क. 


“ गुणस्थाने त्र वन्‍्तीत्थम्‌ , 
शासत्र-श्ञान-विशारदा3.॥१०४॥ 

यह द्वितीयोपशम सम्यक्तत्व सातवें अप्रमत्तविरत गुणशरथान 
से लेकर ग्यारहवें. उपशांतमोह गुणस्थान तक पाया जाता है--ऐसा 
बुद्धिमान लोग कहते हैं। गिरते समय किसी किसी जीव के 
छठे, पांचवें ओर चौथे गुण्रथान में भी यह सम्यक्त्व पाया जाता 
है--ऐसा विद्वान लोग कहते हैं । 

अब क्ञायोपशम सम्यक्त्व का वर्णन करते हैं-- 


उपशमकाल-समाप्ती, 
क्षायोपशमिक हि दर्शनं भवति | “ 
सादेमिथ्याइ्टे;, 
.. मिश्रगुणस्थानतो. वाउपि ॥१०५॥ 
वेदकप्तम्यर्द 3, । 
शियिल-श्रद्धो हि इृद्धयशष्टिरिव बोड/यः 
कुत्सित-हेतूदाहति- 


विनष्टसम्यक्त्व आशु स्यात्‌ ॥१०६॥ 
उंपशम सम्यक्त्व का काल समाप्त होने प्रर सम्यक प्रकृति 
उदय आ जाने से ज्ञायोपशमिक सम्यक्त्व होता है। यह सम्य- 
फत्व सादि मिथ्यादृष्टि जीव के मिथ्यात्व गुणस्थान से अथवा 
- सिंश्र गुणरथान से भी हो सकता है । 
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इस सम्यकक्‍त्व का धारण करने वाला वेदक सम्यंगू- 
दृष्टि जीव वृद्ध पुरुष की लकड़ी के समान शिथिल्न श्रद्धानी होता 
है और इसी लिए खोटे हेतु और उदाहरणों के द्वारा शीघ्र ही इस 
जीव का सम्यकत्व नष्ट हो जाता हैं । 
यह सम्यकत्व चल, मल और अगाढ़ दोपों सहित है ) 
अरहंत देवादि में 'यह मेरा है,” यह अन्य का हैं--इस प्रकार 
सममभला, कहना चलपना हैं। शंकादि सलों का लगना 'मलित- 
पना है! | शांतिनाथ शांति कर्ता ह--इल्ादि भाव रहना “अगाढ़- 
पना' है। किंतु यह इन दोपों के उदाहरण मात्र हैं। वासव में 
इस सम्बक्त्व में जो दोष लगता है उसे केचली ही जानते है) 
आगे ज्ञायोपशमिक सम्यक्त्वे का लक्षण करते है:-- 
सम्यकू-प्रक्ृतेरुदयाद , 
उदयाभावाच्च वर्तमानानाम् । 
पणणामवरस्थितानां, 
सत्तायां चेदक शेयम्‌ ॥१०७॥ 
सम्यकप्रकृतेरुदय॑ 
व्यपेच्य चेतद्धि बेदक॑ प्रोक्तम । 
पणणां क्षयोपशमत+$, 
ज्ञेय॑ ज्ञायोपशमिर्क हि ॥१००॥ 
अन॑तानुवंदी कीघ सान माया लोभ और मिथ्यात्व तथा 
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सम्यडः मिथ्यात्व के वर्तमान में उदय आते वांले सर्बघाती स्पद्धकों 
के उदयाभावी क्षय (त्रिता फल दिये झड़ जाना). और आगामी 
उदय आने वाले इन्हीं रपद्धकों का सदवस्थारूप उपशम- तथा 
देशधाती सम्यकप्रकृति के उदय से क्ञायोपशमिक सम्यक्नत्व होता 
है। इस सम्यक्त्व के शाजरों में दो नाम मिलते हैं। एक वेदक 
ओर दूसरा क्षायोपशमिक । सम्यकृप्रकृति के उदय की प्धानता 
से तो इसका नाम 'चिदक' है और अवशिष्ट छह भ्रकृतियों के 
उदयाभावीक्षय और सदवस्थारूप उपशम की प्रधानता से 'क्षायो- 
पशमिकः सम्यक्त्व कहलाता है | | 
शा््रों में इसका एक नाम 'कृतकुद्य सम्यग्दृष्टे'र भी मिलता 
है। क्षायिक-सम्यग्दशन होते समय जब स्थितिकांडादि द्वारा 
सम्यकप्रकृति की स्थिति घटते २ अंतमुड्त मात्र रह जाती है. तव 
यह जीव 'कतकतल सम्यकदष्टि! कहलाता हैं । 
शअ्रव क्षायोपशमिक सम्यक्त्व: की स्थिति कितनी है और 
उसका कौनसा गुणस्थान है, यह बताते हैं :-- 


जवन्यान्तमंहूर्त' स्थात््‌, 
उत्कृष्टा पष्टिसागरा । 
स्थितिरस्प ग्रुणस्थान, 
तुर्यत/ः सप्तमान्तगम्‌ ॥१०६॥ 
ज्ञायोपशमिक सम्यक्त्व की स्थिति कम से कम अंतमुहत्त 
और ज्यादा से ज्यादा छियोसठ सागर की है। यह्‌ सयकत्व चौथे 


गुणस्थान से लेकर सातवें गुणस्थान तक पाया जाता हूं । 
क्ञायोपशम सम्यक्स्व का वर्णन पूरा हुआ । अब आगे 
सम्यक्सव के नौ भेदों का वन करते है । 
नवभेदान्‌ खल केचित्‌, 
सम्यक्त्वस्यामनन्ति चिद्वांसः | 
ज्यजात॑ खलु चेकम्‌ , 
.. उपशमजातं पुनथ्य कम्‌ ॥११०॥ 
चुयोपशम-संजातं, 
भेदत्रयमेत्र वेदकश्व स्यात्‌ | 
भेद्चतुष्टय-युक्ते -- 
इत्थं भेदा नव प्रोक्ता: ॥१११॥ 
कुछ लोग सम्यक्त्व के नौ भेद मानते हैँ ओर वे इस 
प्रकार हैं. :-- ज्ञायिक का एक भेद, उपशस का एक भेद, क्ञायो- 
पशमिक के तीन भेद्‌ और वेदक सम्थक्त्व के चार भेद । 
क्ञायिक और औपशमिक सम्यक्त्व का वर्णन तो पहले 
किया जा चुका है। अब क्षायोपशमिक के जो तीन सेद्‌ बतलाए है 
उनका वर्णन किया जाता है । 


मोह--त्रयोपशा न्ते३, 
प्रथम-कपाय-च्षयाद्वि संजातम।. 


११६ ) 
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क्ञायोपशमिकस्य विद्वद्धि। |११२॥ 


सम्यकमिश्रोभययो-- 
,. रुपशमतः च्याद्धि पंचानाम्‌ । 
प्रोक्तो द्वितीय-भे 
क्ञायोपशमिकस्य विदृद्धि: ॥१११॥ 
पणणां ज्यतः सम्यक्‌ -- 
प्रकृतेरद॒याद्धि संप्राप्त+ । 
तृत्तीय-भेद३ प्रोक्त३, 
क्ञायोपशमिकस्य विद्वद्धिः ॥११४॥ 
दर्शन मोहनीय की तीन प्रकतियों के उपशम से तथा 
अनंतानुवंधी क्रोध मान माया लोभ , के क्षय से  क्षोयोपशमिक 
सम्यक्त्व का पहला भेद विद्वानों ने कहा है । 
अनंतानुवंधी चतुष्टय ओर मिश्यात्व, इन पाचों के क्षय 
तथा मिश्र (सम्यड, मिथ्यात्व) और सम्यकूप्रकृति के उपशम से 
ज्ञायोपशमिक का दूसरा भेद विद्वानों ने बतलाया है | 
अन॑तानुबंधी चतुष्टय, मिथ्यात्व और मिश्र-इन छह के 
क्षय से और सम्यक-प्रकृति के उपशम से क्ञायोपशमिक का 
तीसरा भेद बताया गया है 
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अब वेदक सम्यक्त्व के चार भेद्ों का वर्णन करते हैं. :- 
प्रथमकपाय-च्षयत ३, ह 

उपशमतो हृयस्य, पुनरुदयात्‌। 
सम्यकू-प्रकृतेः अथमः, 

चेदकसम्यक्ल्वभेदः स्थात्‌ ॥११श॥ 
पंचप्रकृतिक्षयतः 

उपशमतो मिश्रमोहनीयस्य । 
सम्यकूप्रकृतेरुदयात्‌ , 

वेदकभेदी द्वितीयः स्थात्‌ ॥११६॥ 
पट्प्रकृतीनां च्यतश, . 

सम्यकप्रकृतेस्तु पुनरुदयात्‌ । 
वेदक-तत्तीय- भेद, 

प्रोक्तः केश्रिचु- विडद्धि: ॥११७" 
उपशमतो यत्‌ पण्णां, 

उदयात्सम्यक्त्वकर्मणो भवति । 
वेदक-चतथ भेद ३, 

प्रोक्तो: विद्द्धिरिह कैथित्‌ ॥११८॥ 
अनंतानुचंधी चतुष्टय के क्षय से, मिथ्यात्व और सम्यडः - 
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मिथ्यात्व के उपशम से तथा सस्यकृप्रकति के उदय से वेदक 
सम्यक्त्व. का पहला.-भेद्‌ होता है। न 

अन॑तानुबंधी चतुष्टय. और .मिथ्यांत्व के. क्षय -से; मिश्र 

त्ीय (सम्यडः मिथ्यात्व) के उपशुम से तथा सम्यक-प्रकति 

के उदय से वेदक सम्यक्त्व का दूसरा भेद होता है... 
_... छह प्रकृतियों के क्षय और सम्यक्‌प्रकृति के उदय से वेदक 
सम्यक्त्व का तीसरा भेद किन्हीं विद्वानों ने बताया हे | 

छह प्रकृतियों के उपशम से तथा सम्यक्‌-प्रकृंति के ' उदय 


से वेदक सम्यक्त्व का चौथा भेद होता है । 
इस प्रकार,संम्यक्त्व के नव: भेद; समभमने चाहिये। अब 
आज्ञादि भेद से सम्यक्त्व के दश भेदों का वर्णन करते हैं. :- 
आज्ञा च सार्गथ तथोपदेश;, 
, अथंश्व बीज च तथा.च सत्रस | _ 
संक्षे-विस्तार-युगं -यदेमि, ;-.. --  -- < 
जांतावगाढा परमांवगाढठा ॥११६॥ 


दशप्रकारा कथिता पुनीन्द्र $, 
-; स्वष्टि् भेदा। खल चाष्टपूर्व । 
हेतुव्यपेज्ञा: पुनरन्तिमौ - दो 

है ज्ञानव्यपेन्ञी कथितों तु बोद्यम ॥१२०॥ 


है 
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आज्ञा, मार्ग, उपदेश, अर्थ, वीज, सृत्र। संक्षेप, विस्तार, 
अवग़ाढ और पसमावगाद इस तरह सम्यक्‍त्व के दश भेद भी होते 
हैं। इनमें प्रारम्भ के आज्ञादि आठ भेद तो देठु की अपेक्षा से 
ओर अन्त के दो भेद अवगाढ़ और परमावगाढ़ क्षान की अपेक्षा 
से हूं। 

आगे इनका अलग २ लक्षण कहते देँ । सर्व प्रथम 
आज्ञा सम्यकत्य का वर्णन करते हैं:-- 

प्रमाण वीतराज्ञा, 
ति कृत्वा यदुद्मवेत । 


आज्ञा-सम्यक्त्वमेतद्धि, 
कथ्यते मुनिनायके ॥१२१॥ 
बीतराग स्वेज्ञ कभी अन्यथाबादी नहीं होते । उन्‍्हों ने 
जो कुछ कहा है वह ठीक हैं।- ऐसे दृढ़ निश्चय से जो सम्यक्त्व 
होता है उसे आज्ञा सम्यकत्वः कहते हैं । 
जिलेन्द्र भगवान ने दो तरह के तत्वों का वर्णन किग्रा है 
प्रत्यज्ञ और परोक्ष । ये दोनों भी प्रयोजन-भूत और अप्रयोजन- 
भूत के भेद से दो प्रकार के हैं। इनमें जो जीवादि सातों तत्व 
प्रयोजन भूत हैं उनके सम्बन्ध में तो मनुष्य को परीक्षा प्रधानी ही 
होना चाहिये। क्योंकि परीक्षा प्रधाती हुए.विना श्रद्धा में इढ़ता 
नहीं आती । अप्रयोजनभूत तत्वों की परीक्षा न हो तो भी आत्मा 
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की कोई हानि नहीं होती । इस लिए ऐसे प्रत्यक्ष व परोक्ष 
पदार्थों के सम्बन्ध में आज्ञा प्रधानी होना ही ज्यादा अच्छा है । 
भगवान के आगस में जो भी कुछ कहा है वह ठीक है--इस तरह 
उनकी आज्ञा को प्रमाण करने से जो श्रद्धा उत्पन्न होती है वह 
आज्ञा-सम्यक्त्व कहलाता है । पर आज्ञा-सम्यक्त्व॑ का मतलब 
भगवान की आज्ञा मानना ही नहीं है; किन्तु उस आज्ञा से जो 
तत्व प्रतीति होती है वह सम्यक्त्व है। 

आगे के एक पद्य में मार्ग-सम्यक्त्व और उपदेश-सम्य- 
क्त्व का लक्षण कहते हैं:--- 


निग्न्थ-सार्गस्य विलोकनेन, 
जाता हि दृष्टिः खलु मार्मदष्टि; । 
यदुरूवेत्‌ तीथक्ृदादिइतो- 
पदेशतस्तद्ध'य पदेशदृष्टिः ॥१२२॥ 


चोदह प्रकार के अन्तरंग (हास्य, रति, अरति, शोक, 
भय, जुग़॒ुप्सा, ख्ीवेद, पुरुषवेद, नपुंसकवेद, मिथ्यात्व, क्रोध, 
सान, साया और लोभ ) और दश प्रकार के बरिरंग ( क्षेत्र, 
चास्तु, हिस्ण्य, सुबणं, धन, धान्य; दासी, दास, कुप्प और 
भार्ड ) परिम्हों से रहित महर्पियों को निम्रेन्थ कहते हैं । उन 
का आचरण ही निर्मन्‍्थ-सार्ग कहलाता हैं । वे पविन्नता की 
मुर्ति हैं। वे साक्षात्‌ सम्यक्त्व हैं । उन्हें भक्ति पृवेक अवलोकन 
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करने से जो सम्य्नत्व उत्पन्न होता है वह 'मार्गं-सम्यक्लव! है। 
अन्तरंग और वहिरंग दोनों ही तरह के परिग्रह आत्मा 
का पतन करने वाले हैं। इनके रहते हुए कोई आत्मा ऊ'चा 
नहीं उठ सकता। इस लिए खपर के उत्थान में परिआ्रहो जीचों 
के जीवन से कोई मद॒द नहीं मिल सकती । किन्तु जिन्होंने इन 
दोनों परिग्रहों को छोड़ दिया है, उनके दर्शनमात्र से ही जीबों का 
कल्याण होना सम्भव है। इसी लिए निग्नेन्थ मार्ग के अवलोकन 
को सम्यकत्व उत्पन्न होने का कारण वतलाया है । ' 
तीथंद्ुर आदि महापुरुषों के पचित्र चरित्र सुनने से जो 
सम्यकत्व होता है वह “डपदेशदृष्टि' है । 
महापुरुषों के जीवन चरित्रों का: मनुप्य पर विलक्षण 
प्रभाव पड़ता है। वह पतन की ओर से हटकर उत्थान की ओर 
अग्रसर हो जाता है। वह अपने जीवन में उनके जीवन को 
उतारना चाहता है । इसी लिये प्रथमानुयोग के पुराण चारित्र 
आदि अन्थों के अध्ययन करने का आचार्यो ने उपदेश दिया है। 
ओर उनके निर्माण का भी यही उद्देश्य है. कि यह मलुप्य घुराइयों 
को छोड़ कर भलाइयों की ओर ऋजु हो | अमुक महापुरुष ने किस 
तरह आत्मत्व आग्र कर अपने जीवन को सफल वनाया--यह जान 
कर कोई भी मुमुछु भेदविज्ञानी वन सकता है । इस तरह तीथ- 
करादि महापुरुषों के चरित्रोपदेश से जो सम्यक्‍त्व उत्पन्न होता 
है---उसे “उपदेश-सम्यकत्व” कहते हैं । 
आगे सूत्र-दृष्टि का वर्णन करतें हैं:--' 
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आचार-झत्न विनिशम्य साधो-- 
राचारमागे' प्रतिपादर्क या । 

दृष्टि; समुदूभृतिमुपैति लोके, 

सा सत्रच्ष्टिगंदिता मुनीशे। ॥१२३॥ 


मुनियों के आचरुण का सांगोपांग वर्णन करने वाले 
आचारांग सूत्र को अथवा मूलाचारादि आचार-अतिपादक अन्धों 
को सुनने या अध्ययन करने से जो सम्यक्त्व उत्पन्न होता हे 
आचार्यों ने उसे 'सूत्र-सम्यक्त्थ” कहा है | 

किस प्रकार चलता चाहिये ? किस ग्रकार खड़े रहना 
चाहिये ? किस प्रकार चैठना चाहिये ? किस प्रकार शयन 
करना चाहिये ? किस प्रकार भोजन करना चाहिए ९ किस 
प्रकार भाषण करना चाहिये और किस प्रकार आचरण करने से 
पाप कम नहीं वंधता है ? ऐसे प्रश्न होने पर उनके अनुसार यह 
कहा जाय कि यत्र से चलना चाहिये, यत्र से खड़े रहना चाहिये, 
यत्र से बैठना चाहिये, यत्र से शयन करना चाहिये, यत्न से 
भोजन करना चाहिये, यत्र से भाषण करना चाहिये, इस प्रकार 
आचरण करने से पाप कर्म का वन्ध नहीं होता हैं। इत्यादि 
रूप से आचारांग सूत्र में मुनियों के आचरण का वर्णन है। 
इसके सुनमे से मुनि-जीवन की महत्ता हृदय पर अज्लित होती 
है। मुनि भेद-विज्ञान के मूर्तिमान आकार हैँ । अतः इनके 
महान जीवन-क्रम को सुन कर भेद विज्ञान हो जाना सम्भव 
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है। यही आपापर भेदविज्ञान सृत्र-सम्यकत्वः कदलाता दे | 
' आगे वीजज सम्यकत्व का लक्षण कहते हैं--- 
सकल-समय-दल- खचन-व्याजं वीज॑ हि कथ्यते शास्त्र, 
तस्माज्जात॑ वीजज-सम्यक्तं प्रोच्यते मुनिभि: ।१२४। 
चीज॑ हि गणितज्ञान-कारणं वाडपि कृथ्यते | 
तस्माद्‌ यो मोहानुद्॒यः वीजजा दृशष्टिस्व्यते ॥१२४। 


सम्पूर्ण सिद्धान्तों के विभिन्न सारांशों को बीज ऋदते 
हं। बीज सिद्धान्त के सूचक होते हं। जैसे मंत्रों में वीजाक्षर 
हैं और वे ही सम्पूर्ण मंत्रों की सूचना कर देते है बैसे ही 
सिद्धान्तों के भी विभिन्न सूचक होते हैं। उदाहरणा्थ जैन- 
सिद्धान्त का सूचक्र स्थाह्माद! हूं, सांख्य-सिद्धान्त का सूचक 
वसत्कायबाद! है। ये सूचक ही इन दो सिद्धान्तों के चीज हैं । 
इसी लिये 'पुरुपाथ-सिद्धथ पाय! में श्री अमृतचन्द्राचाय ने स्पाद्राद 
की परसागम का बीज! कहा हू) ऐसे चीज ज्ञान के निमित्त से 
जो सम्यक्त्व उत्पन्न होता है वह 'वीजज सम्यक्त्व” कहलाता हैं। 
अथवा वीज का मतलव हैं गणितज्ञान का कारण | प्रखर 
गणितज्ञान से जो मोहनीय कम का डपशमादि होता है उसे 
वीजज-सम्यक्त्व कहते हैं । 
रैखा, अंक और बीज के भेद से तीन प्रकार का गणित 
है। यहां वीज शब्द उपलक्षण है। उससे तीनों ही प्रकार के 
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गणित लेने चाहिये। गणित के अध्ययन से सन एकाम्र हो जाता 
हे, मन में एकस्थ होने की शक्ति उत्पन्न हो जाती है। इसी लिये 
गणितज्ञ अच्छे विचारक होते हैं। मत को एकाप्त करने के जो 
साधन हैँ वे ही सम्यक्त्व के साधन भी हो सकते हैं । जब गणिते 
के द्वारा होने बाली मन को एकाप्रता से सम्यक्स उत्पन्न हो जाय 
तब उसे 'वीजज-सम्यक्न्त्व' कहंते हैं. । 


जैनाचायों ने द्रव्यों का छोटा और घड़ापन, उनके गुरणों 
की सीत्रता और मंदता एवं काल द्रव्य के परिमाण बगैरह का 
चर्णन गणित के द्वारा ही किया हैं। पर यह गणित लौकिक- 
गशित नहीं, किंतु अलौकिक गणित है। गणित का ऐसा वर्णन 
संसार के किसी भी साहित्य में नहीं मिलता। इस अलोकिक 
गणित का स्वरूप लौकिक-गणित. से' बहुत छुछ विलक्षण है। 
लौकिक-गणित से स्थूल पदार्थों का माप किया जाता है, पर 
अलौकिक-गणित से सूदमातिसूद्म और अनन्त पदार्थों की हीना- 
धिकता का ज्ञान होता है । 

इस अलौकिंक-गणित के मुख्य भेद दो हैं--संख्यामान 
ओर उपसानमान | संख्यामान के मुख्य भेद तीन हैंः--संख्यात 
असंख्यात और अनन्त | असंख्यात के तीन भेद हैं:-परीतासंख्यात 
युक्तासंख्यात और असंख्यातासंख्यात । अनंत के भी इसी तरह 
तीन भेद हैं--परीतानन्त, युक्तानन्त' और अनन्‍्तानन्‍न्त और 
७>'ख्यात का एक भेद; इस तरह संब मिलाकर सात भेद हुए। 
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इन सातों के जघन्य, मध्यम और उत्कृष्ट के भेद से. २१ ,भेद 
संख्यामान के होते हैं । ै 
- उपसानमान आठ प्रकार का होता हे--१ पल्य दे सागर 
सूच्यंगुल ४ प्रतरांगुल ५ घनांगुल ६ जगत्‌ श्रेणी ७ जगल्तर 
ओर ८ जोक । ' 
हमने यहां केवल सूचनार्थ अलौकिक गणित के भेदों के 
नास सात्र गिनाये हैं। इनका स्वरूप गोम्मटसार की टीकाओं में 
पूर्ण विस्तांर के साथ लिखा है, वहां से देखना चाहियें। ऐसा 
आश्वयकारक गणित का वर्णन केवल यंहां ही मिलता है | इसके 
पठन पाठन विचार आदि से जो. सम्यक्त्व उत्पन्न होता हे बह 
बीजज-सम्यक्त्व है । * 
आगे संक्षेप सम्यकक्‍्त्व का स्वरूप कहते हैं :-- 
प्रता55प्रश्नुव-तत्वानों, 
ह संक्षेपालापतों हि य॒त्‌ । 
जायते तद्धि संक्तेपातू,.... 
जात॑ सम्यक्त्वमुच्यते ॥१२६॥ 
देवशात्रगुरू और पदार्थों के संक्षेपज्ञान से जो श्रद्धान 
होता है उसे 'संक्षेप-सम्यक्त्व! कहते हैं।.. 
पद्म में जो त्रत शब्द द्या-गया है. चह उपचार से त्रती 
अथांत्‌ गुरू.का वाचक हैं । इसी लिए त्रत का अर्थ गुरू किया 
गया है। इन रूब के विस्तार-पूवक ज्ञान से नहीं किंतु संक्तेपज्ञान 
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से जो सम्यकत्व उत्पन्न होता है वह 'संक्तेप सम्यकक्‍्त्थ! है । 

प्रश्न :--तत्व शब्द से देव, शास्र और गुरू का संग्रह हो 
जाने पर भी उनको पद्य में अलग क्यों कहा ? 

उत्तर--सम्यक्त्व की उत्पत्ति में देव, शात्र ओर गुरू का 
वास्तविक ज्ञान सहकारी कारण है । इसी लिये तत्व शब्द से इन 
तीनों का संग्रह हो जाने पर भी इनकी प्रथक्‌ नाम से कहा है। 
इनकी इस सहकारिता के कारण ही इन तीनों का श्रद्धान भी जैत- 
शात्रों में सम्यकत्व कह दिया गया है। 

पदार्थों का ज्ञान संक्तेप और विस्तार .दोनों ही प्रकार से 
होता हैँ । कई जीव संक्तेप-ज्ञान से ही उतना प्रयोजन निकाल लेते 
हैं जितना विस्तार-ज्ञान से निकलता हैं। ऐसी वात नहीं है कि 
केबल विस्तृत ज्ञान ही वास्तविक प्रयोजन को सिद्ध करता है। 
योग्य व्यक्ति संज्षेप-ज्ञान से भी अंतिम निष्कर्प निकाल लेता है । 
“तुसमासं घोसंतो सिवभूदी केवली जादो”--शअ्रर्थात्‌ जिस प्रकार 
उड़द अपने छिलके से अलग है उसी प्रकार शरीर आत्मा से भिन्न 
है, इस तरह विचार करता हुआ शिवभूति केवली हो गया। 
द्वादशांग के विस्तृत ज्ञानका फल जो आत्मविवेक हे वह शिवभूति 
को कितने संज्िप्तज्ञान के द्वारा मिल गया। वास्तव में यथार्थ 
अर्थात्‌ प्रयोजनभूत ज्ञान ही उपयोगी है फिर चाहे वह संक्षिप्त हो 
या विस्तृत । दोनों ज्ञानों का उपयोग तो एक है। अगर वास्तविक 
फल का साधक न हो तब तो विस्दृत-ज्ञान भी व्यथ ही है । 


आगे बिस्तार-सम्यक्त्व का स्वरूप बताते हैं :-- 
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छादशांग--चौदह पू्वे और प्रकीर्णकों के झुनने से जो 
सम्यक्त्व उत्पन्न होता हैं उसे आचाये “बिस्तार-सम्यन्दर्शन” 
कहते हूं । 

प्रश्न-द्वादशांग के जानने वाले का सम्यक्‍त्व तो, 
“अवचगाढु-सम्यक्त्व” कहलाता है । फिर यहां उस विस्तार-सम्यक्त्व 
कैसे कहा ९ 

उत्तर--जिसको द्वादशांग का क्षान हैँ वह तो सम्यस्द्रष्टि 
है ही। क्योंकि सम्यक्तत्व के बिना द्वादशांग का ज्ञान नहीं होता । 
इस लिये द्वादशांग के ज्ञाता का सम्बक्त्व विस्तार-सम्यक्त्व नहीं 
है क्योंकि उसे तो आगे अवगाढ सम्यक्‍त्व कहने वाले हैं-। विम्तार 
सम्यकत्व तो उसे कहते हैं जो द्वादशांग के ज्ञाता से हादशांग 
सुनने से होता है । द्वादशांग का सुनने वाला द्वादशांग का ज्ञाता हो, 
ऐसी बात नहीं | 

आगे अर्थ-सम्यक्त्व का लक्षण कहते हैं :-- . हि 

अथस्य कस्यापि: निमित्तमेव, 


- संप्राप्य यज्जेनवचोन्तरेण । 
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प्रमोति तदर्शनमर्थजातं-- (0५ 
बदन्ति विज्ञानघना मुनीशा। ॥१२८॥ 


आगम-चाक्य के बिना किसी भी पदार्थ का निमित्त 
पाकर जो सम्यक्‍त्व उत्पन्न होता है उसे आचाय अथ सम्यक्त्व! 
कहते है । 

पहले कहा जा चुका है कि शिवभूति मुनि तुपमाप' को 
घोखते हुए केचली होगए। यद्यपि तुप्रमाप'” कोई आगमवाक्य 
नहीं है फिर भी इसके द्वारा उन्हें आत्म-ज्ञान-हो गया | उड़द की 
दाल एक प्रकार का पदार्थ है। उसे देख कर जो उन्हें आत्म- 
विवेक हुआ उसे “अथे सम्यक्त्व' कह सकते हैं.। वादल वगैरह 
क्षणभंगुर पदार्थों को देख कर भी आत्मज्ञान वहुतों को हुआ है । 
चास्तव में संसार का प्रत्येक-पदार्थ हमारे गहरे विचार का विपय 
चन कर सम्यक्त्व की उत्पत्ति का कारण बन सकता है। इसका 
मतलब यह है कि सम्यकत्व उत्पन्न होने के लिये आगम वाक्य 
ही अपेक्तित नहीं है। किसी भी पदार्थ के वास्तविक-ज्ञान से वह 
उत्पन्न हो संकता हू । इसी लिये विद्वानों ने कहा है कि एक भी 
पदार्थ को जिसने पूरा जान लिया उसने सब छुछ जान लिया । 

अश्न--अगर कोई भी पदार्थ सम्यक्त्व की उत्पत्ति में 
कारण हो सकता हे तब तो पत्थर वगैरह को भी उसकी उत्पत्ति 
का कारण मान लेना चाहिये | ह 

उत्तर--अगर पत्थर का निमित् पाकर . किसी को भेद- 
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विज्ञान, आत्म-विवेक हो जाय तो इसे भी सम्यकत्व का कास्णश 
माना जा सकता है। कहने का मतलब यह नहीं हैँ कि प्रत्येक पढा्थ 
सम्यक्त्व की उत्पत्ति में कारण होता ही हैँ। अगर कोई पदार्थ 
कारण हो सके तो वह सम्यक्त्व अर्थ-सम्यक्त्व कहलावेगा । 

आगे अवगाढ़ ओर परमावगाढ़ सम्यकत्व का सखरूप 
कहते हैँ :-- 

कप रा प | रु हज दे 

श्रुतकेवलिनो या हि दृष्टि; सा प्रोच्यतेड्अमुनिनाथे: । 
अवगाढ़ा परमावगाढ़ा था केवलीशानाम |१२६। आर्या 

ऋषियों ने श्रुतकेवलियों के जो रूम्यकत्व होता है उसे 
“अवगाढ़-सम्यक्त्व” और केवलियोंके सम्बग्दशंन को 'परमावगाढ़ 
सम्यक्त्व' कहा है । ! 

प्रश्न-क्‍्या श्रुतकेचली और केवलियों के सम्यक्‍त्व में 
कोई वास्तविक भेद हे ९ 

उत्तर--उनके सम्यक्त्व में कोई भेद नहीं है । दोनों ही 
ज्ञायिक-सम्यस्टृष्टि हैँ । क्ञायिक-सम्यकत्व में कोई भेद नहीं होता 
सम्यक्त्व की अपेक्षा से तो चतुर्थ गुणस्थानवर्ती क्षायिक-सम्यम्दृष्टि 
ओर केवली समान ही हं। ओर तो क्या संसारी और सिद्धों के 
क्ञायिक-सम्यक्त्व में भी कोई भेद नहीं है । अवगाढ और 
परमावगाढ़ का भेद तो केवल ज्ञानकी अपेक्षा से हे--यह पहले 
ही कहा जा चुका है. 

आगे सम्यस्द्ष्टि' के आठ गुणों का वर्णन करते हैं :--- 
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कसरत 


संवेग, निर्वेद, निन्दा, गद्य, भक्ति, उपशम, वात्सल्य और 
जीव दया ये सम्यक्त्व के आठ गुण हैं अर्थात्‌ सम्यग्द्रष्टि-जीव 
में ये गुण अवश्य होते हैं । 

संसार अथवा संसार के कारण पाप से डरने को 'संवेग? 
कहते हैं | संसार देह और भोग से विरक्त होना “निर्तेद' कहलाता 
है। अपने पापों की अपने मन में स्थयं हो निन्‍्दा करना “निन्दा! 
है। अपने पापों की प्रकटरूप से निन्‍्दा करना “गा” है। कपायों 
के दवने को 'डपशम' कइते हैँ । अरबइंतादि पूज्य व्यक्तियों में 
अनुराग रखना “भक्ति! है। धर्मात्माओं में निष्कपट प्रेम रखना 
जात्सल्य! है| प्राणी मात्र की दया पालन करना 'जीवदया' है । 

प्रश्ू-निःशंकित आदि सम्यकत्व के आठ गुण पहले कह 
आये देँं। उनमें और इन गुणों में क्या भेद है ९ 

उत्तर--वे सम्यक्त्य के गुण नहीं किन्तु अंग हैँ । सम्य- 
कत्व के उत्पन्न हो जाने के वाद आत्मा में ये गुण प्रकट हो जाते 
हैं और ये आत्मा को चारित्र की ओर ले जाने वाले हैं । इन 
गुणों का सम्यकत्व के साथ वैसा अविनाभाव नहीं है जैसा अंगों 
का होता है । 

९ ७० ७. 


प्रश्ू--निन्दा और गहा में श्रेष्ठ कौन है 
उत्तर--निन्दा की अपेक्षा गहा का दर्जा ऊचा है क्‍योंकि 
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दूसरों के सामने अपने पापों को प्रकट करने में अधिक आत्म- 
वल की जरूरत है । 
अब यह बताते हैं कि पचचीस मल दोप रहित सम्यकत्व 
ही पूजनीय है । 
पंचविंशति-दोपा हि, 
सम्यक्त्वस्य मनीपिभि) | 
प्रोक्तास्तद्र हिता दृष्टि, 
संपूज्या समुपासके; ॥१३१॥ 
परुचीस मल दोप रहित सम्यक्त्व ही विद्वानों के द्वारा 
पूजा करने योग्य बतलाया है । क्योंकि जब तक इसमें एक भी 
दोप रहता है तब तक सम्यक्त्व में पूरी निर्मेलता नहीं आती । 
इस लिये इन दोपों को नष्ट करने की कोशिश करते रहना 
चाहिये। 
आगे उक्त पच्चीस दोपों के नामों को गिनाते हैं:-- 
महामदाश्राष्टरमल्ानि चाष्टी, 
विमृढ्तानां त्रितयं तथा था | 
पट्व- तथाउनायतनस्य सर्चे, 
दोषा हि पंचाधिकरविशति: स्थु। ॥१३२५॥ 
कुल, जाति, रूप, ज्ञान, धन, चल, तप और असुता ये 
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आठ सद्‌, शह्लादि आठ मल, तीन मूढ़ताए' और छुगुरु, छुद्ेव, 
कुधर्म तथा इन तीनों के सेवक इस तरह छह अनायतन--कुल 
मिला कर ये सम्यक्त्व के पच्चीस दोप होते हैं । 

किसी वस्तु का घमण्ड करना मद कहलाता है । जिस 
कुल में मनुष्य उत्पन्न हुआ है. उस छुल ( पिता पक्ष ) का गयव 
करना कि मेरा कुल सबसे अच्छा है, में उच्च कुल में पैदा हुआ 
हू, कोई मेरी वरावरी नहीं कर सकता आदि विचार 'कुल मद” के 
ग्ोतक हैं। इसी तरह जिस जाति (सात पक्ष ) में उत्पन्न हुआ 
हो उस जाति का गये करना, अपने को उच्च जाति का समान कर 
ओरों को घृणित दृष्टि से देखना जातिमद कहलाता है । इसी 
तरह रूप, ज्ञान, धन, शक्ति, तपस्या और प्रभुता का मद भी होता 
है। परन्तु सम्यग्दष्टि के ये मंद तनिक भी नज्ञदीक नहीं 
फटकते । वह अपने छुल आदि का घमण्ड नहीं करता | 

सम्यग्दर्शन के आठ अंग पहले बताये जा चुके हैँ । उन 
से ठीक उलटे शक्लादि छठ दोप समभने चाहिये । देव-मूढ़ता, 
गुरुमृढ़ता और लोकमूढ़ता इन तीन मूढ़ताओं का स्वरूप पहले 
वर्णन किया जा चुका है। छुदेव, छुगुरु कुशात्र तथा इन तीनों 
के मानने वाले छह अनायतन कहलाते हैं । सम्यग्दृष्टि न इनको 
मानता हैं और न इनकी प्रशंसा करता है । 

इस तरह उक्त पच्चीस दोप सम्यम्द्रष्टि के नहीं होते । 

आत्मा में धर्म का अंकुर सम्यक्त्थ से ही उगता है इस 
कारण सम्यग्दर्शन सब से अधिक महत्वशाली भाव है । 
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सम्यक्त्व के विना ज्ञान चारित्र आत्मा का कल्याण नहीं कर पाते। 
इसी कारण आत्मा का सब से अधिक हितकर सम्यग्दशन है और 
सब से बड़ा शत्रु मिथ्यात्र है ।' 


इतति 'भावनाविवेक' प्रंथ में दर्शन विशुद्धि भावना 
का वर्णन समाप्त हुआ । 





अब विनय-सम्पन्नता, नाम की भावना का 'वर्णन 
करते हैंः-- * 
विनम्रता स्थादू विनयो हि तेन, : 
संम्पन्न उक्तः सहितस्तु जीव: | 
भावस्तु तस्याघत्र निगद्यते सा, 
सम्ननतेत विनयेट युक्ता !)१३३)॥ 
, विनय “नम्नता को कहते हैं । नम्नता-युक्त जीध विनय- 
सम्पन्न है। और उसके भाव को “विनयसम्पन्नता' कहते हैं । 
“ आगे के पथ में विनय-सम्पन्नता का रवरूप और. उसकी 
उत्पत्ति का कास्ण समभाते हुये उसके भेद बताते हैं:-- 
 रतनत्रेये . तद्वति योह्नुग्रहोडइ-- | : 
थवा कपायेन्द्रियरोधनं' वा | * 
प्रवत्तिरँको विहितेज्य कमणि 
चतुः प्रकारों विनयो महषिभिः ॥१३४॥ 
रतलत्रय अर्थेंवा रत्नत्य-घारियों का यथोचित उपकार 
करना, उनका सत्कार करना, सेवा-सुश्रषा करना, उन्त पर आये 


जा 
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हये विध्नों को दर करना ओर इन्द्रियां का निरोध करना, रोकना, 
उन्हें अपने वश में करना ओर चिहित, शाख्रानुकूल कर्से 
प्रवृत्ति करना यद्ध विनय! है ।' इस विनय के चार भेद हैं । 

_.._ “बिनीतेविनय:” अर्थात्‌ शास्र-विदित कार्यों में अश्ृत्ति 
करने से अथवा क्रोधादि कपाय और स्पशनादि इन्द्रियों को सर्वधा 
निरोध करने से विनय की उत्पत्ति होती है। अथवा रत्लत्रचन- 
सम्यग्दर्शन, सम्यस्ल्लान ओर सम्बकचारित्र और उसके धारण 
करने वाले तथा उनपर अनुग्रह करने दालों का यथोचित उपकार 
करना भी विनय सममता चाहिये । 

सदगुण की प्राप्ति के लिये सदूगुण से, उसके धारकों से 
तथा उसके प्रष्टपोपकों से भी प्रेम करना आवश्यक हू.] इसी 
लिये यहां रंत्यत्रय, उसके धारक तथा प्रष्पोंषकों का आदर- 
सत्कार भी जरूरी बताया गया है । कपाय ऑर इन्द्रियों को 
जीते बिना आत्मा शुद्ध नहीं होता, उसमें विनय आता ही नहीं । 
इस लिये विनय की उत्पत्ति के लिये कपायों की जीतना और 
इन्द्रियों को वश में करना भी आवश्यक बताया गया है-। - विनय 
मन की उल्वलता का कारण है, शुद्धि का मुख्य साधक है। 
इस लिये राग, दवप आदि के द्वारा जिस -प्रकार आत्मा का घात 

न होवे उस प्रकार प्रवृत्ति करना यही विनय-सम्पन्नता का मर्म 
सममला' चाहिये। ' शासत्र-विहित कार्यो को करने से भी आत्मा 
विनम्र चनता है और चना रहता है इस लिये इसे भी विनय कहा 
गयाह | ;-. 
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विनय के भदों का बणुंन आगे किया ज़ायगा । “विनय! 
शब्द का निरुकत्यथ और उसका फल--._: 
विनयत्यात्त कम, असदिह यो, सो5स्ति - से गुण भूषा ।« 
निखिलक्षेमफलश, ज्ञानफर्ल' विनय इत्याहुः ॥१३५॥ 

जो अहण किये हुये अप्रशस्त-( बुरे ) कर्मो को दूरं करता 
है उसे विनय कहते हैं |. यह “विनय सब गुणों की शोभा को 
बढ़ाने वाला है । जितने भी लौकिक और पारलोकिक कल्याण 
हैं वे सब इसी के फल रूप में भ्राप्त- होते हैं इसी. लिये यह 
उपसनीय है और यह ज्ञान का फल है ज्ञान की प्राप्ति होने से 
उत्पन्न होता है. जिनेन्द्र भगवान्‌ के बचनों का ज्ञान और जैनागम 
की शिक्षा और अभ्यास का यही फल मिलता है। * :. . 

“विनयतीति विनयः” इस निरुक्ति के अनुसार विनय 
शब्द के दो अथ होते हैं। एक तो विनयति अपनयति अथात्‌ 
जो दूर करता है? उसे -बिनय कहते हैं और एक विनयतिः- 
विशेषण नयति अथात्‌ “विशेष रूप से प्राप्त कराता है? .उसे विनय 
कहते हैं। “जहां दूर करता है”? यह मतलब हे. वहां समझना 
चाहिये कि जो अप्रशस्त (बुरे ) कर्मों को दूर करता हैं उसे 
विनय कहते हैं। ओर जहां विशेष रूप से प्राप्त कराता है? यह 
मतलब है वहां समझना चाहिये कि जो स्वयं मोक्षादिक विशिष्ट 
अभ्युदयों को प्राप्त कराता है उसे विनय कहते हैं.। 

विनय क्‍या काम करता है और उसकी आराधना क्‍यों 
करनी चाहिये:-- 
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विनयो मदमाहन्ति, बिनयेनाप्ता भवन्ति सर्वेगुणा। । 
बिनयः शिक्षासारं, ततः समाराध्य इृह विनय) ॥१३६॥। 
विनय से मद नष्ट हो जाता है। दिनय से सर्च प्रकार 
के गुण प्राप्त हो जाते हैँं। विनय शिक्षा का सार है और इसी 
लिये विनय की उपासना करनी चाहिये । 
चिनयशील में नम्नता रहती है. और मद वाले में:उंद्धतता । 
नम्रतां के आगे उद्धतता नहीं टिकती। विनय के प्रकट होते ही 
मद दूर हो जाता है. अभिमान का नशा उत्तर जाता है यायों 
कहना चाहिये कि मद को दूर करके ही विनय प्रकट होता है। 
जितने भी गुण हैं वे सव विनय से ही प्राप्त दवोते हैं । 
लोटा अपने शिर को नीचा करके ही पानी को भर लेता है, यदि 
वह अपने को न भ्कुकावे तो पानी नहीं प्राप्त कर सकता है। 
मनुष्य भी जितना ही विनम्र बनता है, राग-ह्वेप आदि कपायों 
को दूर करता है और इन्द्रियों को अपने वश में करके सदूगुणों 
की उपासना करता है त्यों ही वे गुण उसे प्राप्त होने लगते हैं । 
विनय शिक्षा का सार है । बहुत कुछ शिक्षा प्राप्त करके 
भी यदि विनय को प्राप्त नहीं किया तो कुछ नहीं । विनय से ही 
शिक्षा की शोभा ओर प्रशंसा है। जैनागम की शिक्षा का महत्व 
तो विनय की प्राप्ति के लिये ही बताया गया है । परिडत-प्रव॒र 
आशाधर जी ने लिखा हैः-- 


“सार सुमानुषत्वे5हंद्रूपसंपदिहाहती । 
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शिक्षास्थां विनय: सम्यगरिसिन्‌ काम्या: सता गुणाः |? 

आयता कुलीनता आदि -उत्तम गुण सहित इस मलनुप्य 
जन्म में अहंद्रूपसंपत्ति अर्थात्‌ आचेलक्यादि रूप जिनलिंग. का 
धारण करना ही सार उपादेय है । निम्नेन्थ को धारण करना 
ही उत्तम मलुष्य पर्याय का इष्ट फल सममना चाहिये.। और 
इस जिनलिज्न धारण करने का भी सार आहंती जिन्नागम- क्‌ 
शिक्षा को समभना चाहिये। कोई भी जिनागम की शिक्षा को 
प्राप्त करके ही जिनलिज्ञ धारण करने के. उद्देश्य को सिद्ध कर 
सकता है। , इस जिनागम.की शिक्षा भी सार सम्यक्त्‌ विनय है । 
क्योंकि इस विनय के होने पर ही.सज्जनों के .लिये भी स्पृहणीय 
समाधि आदि गुण प्रकट होते हैं । .. - 

इससे विनय का महत्व स्पष्ट है। ...जिस /किसी प्रकार 
हो. उसको धारण करने का प्रयत्न करना चाहिये. 

अविनातस्य हि शिक्षा, फलं॑ ग्रतते न मंगद लोके । 

आत्मविडम्बनमेतत्‌ लिंग खलु विनयहीनस्य ॥१३७॥ 

जो .विनय-हीन है उस मनुष्य की शिक्षा कोई मंगलप्रद 
फल को प्रकट नहीं करती । विनयहीन मनुष्य के लिये ज़िन- 
लिट्ट को धारण करना भी एक, अपनी आत्मा की “विडम्बना 
मत्न है। 

. जो चिनम्न है उसी पुरुष को दी गई शिक्षा मंगलप्रद फल 

'फो उत्पन्न करेगी । अविनीत को दी गई शिक्षा कल्याणकारी फल 
को पैदा नहीं कर सकती | चह या तो निष्फ़ल.. सिद्ध द्वोगी या 
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जज कक 
अनिष्ट फल को उत्पन्न करेगी । जिस प्रकार दुष्ट पुरुष की 
मित्रता से कभी अच्छा फल नहीं मिलता उसी प्रकार उससे भी 
उत्तम फल की आशा करना व्यर्थ € | 
विनयहीन मलुप्य यदि जिनलिह् को धारण करे ते भी 
बह उससे कुछ अभीष्र सिद्धि नहीं कर सकता।. वह तो उसके 
लिये एक आत्म-विडम्बना व उपहास की वस्तु ही होगी। जिस 
अकार नाचने की शिक्षा की बिना प्राप्त किये यद्दि कोई नाचने 
लगे तो उसकी हंसी हुये विना नहीं रहती बैंसे ही जिसने 
जिनागम की शिक्षा और उसके फल विनय को प्राप्त नहीं किया 
उसका मनुष्य जन्म धारण करना निप्फल है और जिनलिड्ल को 
धारण करना विडम्बना मात्र है । 
.._ विनय के भेद:-- 
विनय: शास्त्रेड्वाचि चतुर्विधः पंचंध्रापि तपसः स्थात्‌ | 
विनयो विम्ु॒क्तिमूल विनयात्रुसार-बन्धनोच्छेद: ॥१३८॥ 
तत्वार्थ सूत्र आदि शाल्लों में विनय के चार भेद किये 

गये हँ--दशेन विनय, ज्ञान विनय, चारित्र विनय और उपचार 
विनय । आचार अन्थों सें उक्त चार सेदोँ के साथ एक लिप 
विनय को और लगा कर विनय के पांच भेद कर दिये गये हैं। 
यह विनय मोक्ष का मूल है । इसी से संसार बन्धन का या 
संसार वन्धन के कारण भूत कर्मों का समूल उच्छेद नाश 


हीता है । 


दशन का स्वरूप: 
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है: ४ 


शडझ्ादिदोष-शोषः .तथापगूहादि-विधियुक्ति: सर 
अक्त्यचाबशणांदिः.दशनविनयो: जिनादौ- स्पातः ॥१३६॥ 


शह्ला आदि दोषों को दूर करना, उपगृहन आदि गुरणणों 
से उसे युक्त करना, जिनेन्द्र आदि की भंक्ति, अर्चा; बर्णा आदि 
करना दशन-विनय कहलाता-है | ६४ :#-प 


शंड्टां, का्क्षां, विचिकित्सा, अन्यहृष्टि प्रशंसा और अना- 
यतन सेवा ये सम्यकू दर्शन के मल या दोष हैं । और उपगूहन, 
स्थितिकरण, चात्सल्य, और प्रभावना ये गुण .हैं:.। जिनेन्द्र के - 
अनेकान्तात्मक शासन के सम्बन्ध में किसी प्रकार की-शह्ल न 
करने से, किसी सांसारिक विभूति-को न चाहने. से, मलिन वस्तु 
को देख. कर, ठुःखकारी क्षेत्र,क़ालादि देख कर या अशुभ .कर्मो- 
दय देख-कर ग्लानि न करनते-से,.मिथ्या दृष्टि के तप, ज्ञान, विद्या, 
क्रिया की मन-वचन; से. प्रशंसा न करने से, मिथ्यादशेन, मिथ्या< 
ज्ञान, मिश्याचारित्र और इनके. धारण , करने वालों का. जो .कि 
धर्म के आयतत़ अर्थात.स्थान:नहीं हैं, कमी सेवन न करने से 
दर्शन-के दोष दूर.हो ज़ाते हैं: और: पवित्र -जैनमाग में अज्ञानी 
अथवा असमर्थ लोगों:के आश्रय: से उत्पन्न, हुईं निन्‍्दा:को दूर 
करने से, समीचीन -दशेन, चारित्र, या धर्म -से .किसी कारण 
विचलित होते हुये पुरुषों को-उपदेश देकर पुनः स्थित करने- से; 
सधर्मो. ज़नों;से निष्कपट-प्रेम करने- से, .. जन- सा .की.. सत्यता 
प्रकट कर संसार-को प्रभावित करने से गुण प्रकंट' होते हैं। उक्त 


बज 
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प्रकार से दोपों को दूर कर गुणों से युक्त करना तथों अहँतः 
सिद्ध; आचार्य उपाध्याय आदि की भक्ति, अर्चा, वर्णनां आदि 
करना दृशन-विनय है। यही क॒हा भी है:-- 


बे, है २ ह. 5 








'अहदति सिद्धे चैत्ये श्रते च धर्मे च साधुवर्गे च। 
आचाये उपाध्याये सुप्रबचने दश्शने चापि ॥ 
भक्ति: पूजा, वर्णजनन॑ च नाशनमवणुवादस्य । 
, आसादनपरिद्ारों दर्शन--विनयः समासेन ॥ 


” -“ अहेत भगवान , सिद्ध भगवान्‌ , इनके चैत्य-प्रतिविम्ध, 
शास्त्र, दशलक्षणादि धरम, रत्नत्रय के साधक साधु, पंचाचार के 
स्वयं आचरण करने वाले और दूसरों को आचरुण कराने वाले 
आचाये, स्वयं श्रृंत के पढ़ने वाले और दूसरे शिप्यों को पढ़ाने 
बले उपाध्याय, प्रवचन-जिनेन्द्र की वाणी ओर सम्यग्दशंन इन 
देश की भक्ति करना--इनके गुणों में अनुराग रखना, द्रव्य या 
भाव से पूजा करना, ( जल, चन्दन, अक्षत, पुष्प आदि से 
अध्यदान करना द्रव्य पूजा और उनके गुणों का स्तवन करना, 
स्मरण करना, प्रदक्षिणा देना, नमस्कार करना आदि भाव पूजा ) 
वबण अथात्‌ यश को जनन- प्रकट करना, विद्वानों की सभा में 
युक्तिबंल से अहंन्तादि के महान गुणों का प्रकाश करके यश का 
विस्तार' करना, अवणबाद-हुष्ट पुरुषों के द्वारा लगाये गये 
असदूभूत दोष या अपवाद का नाश करना, उनके माहात्म्य का 
समर्थन करनी और आसादन परिहार-उनमें अवज्ञा को दूर करना 
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बन्‍ीशकिलीती 





अर्थात्‌ आदर भाव पक करंनो यह दशेनं-विनय का संक्तेप है । 
ररूपहें ।. + ह 
दोपनाशे मुंणाप्ती च प्रयत्नी विनंयो दशि । 


टगाचारश्च श्रद्धाने यत्नो मलविसभिते ॥१४०॥) 


सम्यग्दशन सें दोषों को दूर करने और गुणों को उत्पन्न 
करने में जो प्रयत्न किया जाता है वह. दर्शन विनय कहलाता है । 
ओर मल-शंकादि दोप रहित तत्वाथ-अ्रद्धान में जो प्रयत्न किया 
जाता है वह दरशनाचार है । ह 
सम्यग्दशन के दोष रहित और गुण सहित करने के 
प्रयत्न को दर्शन विनय कहते हैं तथा उस निर्दोप दर्शन की वृद्धि 
करने को दर्शनाचार कहते हैं | : कहा, भी है--“सम्येग्दर्शनादीनों 
“हि निर्मलीकरणे :यत्न॑ विनयमाहुः ।- तेष्वेव च निर्मेलीकृतेषु यत्न- 
माचारमाचक्षते ।”* अर्थात्‌ सम्यरद्शनादि को निर्मल बनाने में जो 
प्रयत्न किया जाता है बह विनय है और निर्मल बने हुए उनमें जो 
चुद्धि आदि का प्रयत्न है वह आचार है।- ला 
: * “ज्ञान विनय के भेद तथा उसका स्वरूप :-- 
कालाचारादि-भेदेन  ज्ञानस्य विनयोष्टधां | 
ऋषिभिश कथितः शास्त्र कमंणां क्षयकारणम्‌ ।१४१' 
प्रयत्न; काल-शुद्धयादी ज्ञानस्य विनयो मतःई 
सत्यस्मिन्‌ हि तदाचारोष्ष्ययने तत्साधने5पि च।१४२। 
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शास्त्रों में ऋषियों ने ज्ञान बिनय के आठ भेद किये हैं :- 

१-काला वार २-विनयाचार ३-उपधान्ाचार 2 बहुमाना- 
चार ४-अनिनन्‍्हवाचार ६-व्यव्जनाचार ७--अथांचार ८-उभयाचार 

एन विनय कर्मो के क्षय करने में कारण है । 

उक्त काल शुद्धि आदि के सम्बन्ध में प्रयत्न करना ज्ञान 
विनय कहलाता है और उन कालशुद्धि आदि के होने पर श्रुत का 
अध्ययन करने के लिये प्रयत्न करना तथा अध्ययन की साधनभूत 
पुस्तकादि के लिये प्रयत्न करना ज्ञानाचार है - 

अब ज्ञान बिनय के ऊपर कद्दे हुए आठ भेदों का प्रथक्‌ 
प्रथक्‌ बर्णन करते हुए सर्वेत्रथम कालाचार का स्वरूप बताते हैं :- 
सध्याकालादिक त्यक्त्वा सत्रस्याध्ययनं हि -यत्‌ | 
कालनामादि-ज्ञानस्य विनय३ ग्रथमो सत३.॥१४१॥ 

संध्याकाल, सूये-चन्द्रं-मरहण-काल, दिग्दाह, उल्कापांत, 
वज्पात, इन्द्र-धनुप, तूफान, भूकम्प आदि के समय असमय 
कहलाते हैं । इन असमयों को छोड़ कर सूत्र अन्थ का अध्ययन 
करना काल? नामका ज्ञान-विनय या 'कालाचार” कहलाता है । 
* . १-गोसमंकाल (सध्याह से दो घड़ी पहले और सूर्योदय से 
दो घड़ी पीछे) २-प्रदोपकाल (मध्याह से दो घड़ी पीछे और रात्रि 
से दो घड़ी पहले) ३-प्रदोपषकाल (रात्रि-के दो घड़ी पश्चात्‌ और 
सध्यरात्रि से दो घड़ी पहले) और ४-बैराह्काल (मध्य सात्रि से 
दो घड़ी पीछे और सूर्योद्य से दो घड़ी पहले). इन चार उत्तम 
कालों में पठन पाठनादि रूप स्वाध्याय करने को कात्लाचार कहते 


का [ १४७ ] 

हैं। चारों संध्याओं की अन्तिम और आदि की दो दो घड़ियों में 
एवं सूय्य-चन्द्र-प्रहण, दिग्दाह, उल्कापात, वज्ञपात, इन्द्रधनुष, 
तूफान, भूकम्प आदि उत्पातों के समय सूत्र ग्रन्थों का पढ़ना 
चर्जित है। हां सूत्र प्रन्थों के अतिरिक्त 'प्र्थ-स्तोत्र, आराधना, 
धर्म कथादि इन समयों में पढ़ें जा सकते हैं । . 

प्रश्न--सूत्र प्रंथ क्या कहलाते हैं ? 

उत्तर-गणधरों के द्वार कह्दे हुए, प्रत्येक-बुद्ध के द्वारा 
कहे हुए. श्रत केवलियों के द्वारा कद्दे हुए तथा अभिन्नद्शपू्व- 
धारियों के द्वारा कहे हुए सूत्र 'सूत्रमंथ' कहलाते हैं | इनके अति- 
रिक्त किसी भी ग्रन्थ का असमय में स्वाध्याय करने में भी कोई 
हानि नहीं । 

प्रश्न--वत्तेमान में उपलब्ध कौन से ग्रंथ सूत्रमन्थ हैं और 
कोन से सूत्रों के अतिरिक्त ? 

उत्तर--सभी अंथ सूत्र ग्रन्थों के अतिरिक्त हें। वर्तमान 
में जितने भी ग्रंथ मिलते हैँ वे सब आरातीय ( आधुनिक ) 
आचार्यों के द्वारा रवे हुए हैं । श्रुतकेवली, गशधर, प्रत्येक बुद्ध 
या दशपूर्व धारियों के द्वारा रचे हुए ग्रंथ अभी प्राप्त नहीं होते । 

आगे बिनयाचार का वर्णन करते हैं :-- 
सतव३ श्रते श्रतथरेष्थवा तदगुण-दोहदस | 

दूगुणप्रीतिरप्यत्र॒ विनयाख्यो गुणो मतः ॥१४४॥ 
शास्त्रका, शास्त्रज्ञाता सनीपषियों का स्तवन करनों, उनके 
गुणों को प्राप्त करने की इच्छा रखना एवं उनके गुणों में प्रेम 








व की 
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कि जनक चर मय की जाल की 
करना 'विनयाचारः ऋछलाता है! मन वचन काय के विनय-पूर्दक 
मकान्त में बैंठ कर शास्त्राध्ययवन करना भी विनयाचर ही 
कहलाता है | 
आगे उपधानाचार बताते हूँ :-- 
सज-पिद्धान्त -शास्राणां श्रवण पंठनेऊपि वा । 
कुखा कालाव्थि कशि्वित्‌ संकल्पाप्युवधान कम ॥१४४॥ 
सत्र सिद्धान्त और शात््रों के सुनने वा पढ़ने में कालाबधि 
करके संकल्य कर लेना कि अमुक समय तक में शास्त्र स्वाध्याश्र 
श्रवण आदि करूंगा--उपथधानाचार कहलाता है । 
आगे वहुमानाचार का स्वरूप बताते हैँ :-- 
मनोधाकायशुद्धा हि सादर। साञ्डलिस्तथा । 
अधीते यो हि शास्त्र स बहमानानि बनी जन ॥१ ४७६॥॥। 
सनसा बाचा और कमणा शुद्ध होकर तथा आदर सहित 
हाथ जोड़ कर शात्र पढ़ना वहुमानाचार कहलाना हैँ | 
अब अनिन्‍्ह॒वाचार क्या बताते दूं :--- 
अनिन्‍्हवो गुगेनांम्नः स्वश्र॒वाध्यायकस्य य$ | 
नन्‍्द्धाड्या विनय; सरुठता ज्ञानस्य पंचम; ]१ ४७ 
जिससे ज्ञान प्राप्त किया दे-पढ़ा है उस गुरू का नामे 
नहीं छिपाना बह अनिन्‍्दव नास का पांचर्वा ज्ञानविनय है । 
अन्धाचार का लक्षण : 
ब्शुद्धच्या हि पठने शास्त्राणां व्यम्जनामि४: । 
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विनयो मुनिर्ति) प्रोक्त: वाचकल्वप्रवेदिधि) ॥१४८॥. 

. शब्दशास्राजुसार शुद्ध और उयक्त अक्षर पद॒,:एवं. वाक्य 
के--मूलमात्र आगमस के--पठन पाठन को आचार्यों ने- व्यव्जना- 
चार कहा है. । इसी को अंथाचार; शब्दाचार, श्रताचार, अत्तराचार 
आदि भी कहते हैं वि , 

..._श्रागे अ्थाचार और उभयाचार का-वणन फरते हैं :-- 
शुद्धाथकथनं चा्थ-नाम्ना हि पिनयो..मत: 
शुद्शब्दाथंयुग्मीक्तिसक्तामयशुद्धिनामक) ॥१४६॥ 

शास्त्र का यथार्थ (शुद्ध) अर्थ अवधारण करना अर्थाचार 
ओर शुद्ध शब्द एवं शुद्ध अर्थ का कहना: उस्याचार या 
युग्माचार है । ि - दर 

प्रश्न--उभयाचार को शब्दाचार ओर .अर्थाचार से प्रथक्‌ 
कहने का क्या कारण हैं १ ..... - .- 

उत्तर--कहीं २ केवल ग्रन्थ ( शब्द ). से ..ही.. ज्ञान की 
आराधना होती ह जैसे दशाध्याय सूत्र, नमस्कार संत्र आदि का 
पाठ, और कहीं २ सिफ अर्थ से ही. जैसे--शिवभूति मुनि नें 
केवल शरीरसे आत्मा तुप-सापकी तरह.भिन्न हैं! शब्दों के-विना 
इतना अर्थ जान कर ही आत्म--कल्याण किया.। उसयाचार तो 

सारें ही वाड:मय में व्याप्त है । ८ 

--चारित्र-विन्॒य-- , . 
क्रीधाद्यपशमो54प , रागदंपोज्कन तथा | 
सम्रित्यां च समुच्योग: गुण्यास्था व महीयसी ॥१५०। 
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एमि; सर्वे: समुद्धारो ब्तानां विनयों मतः । 
चारितरस्यापवर्गस्य हेतोः श्रेयोनुत्रा्घिनः ॥१४१॥ 

-. उठते हुए क्रोधादि कपायों का उपशम-नाश करने से या 
इन्हें प्रकट न होने देने से, मनोज्ञ और अमनोज्ञ पंचेन्द्रियों 
के विषयभूत पदाथों से रागद्वेय छोड़ने से, यत्नाचार पूरक 
प्रवृत्तिहप समितियों के पालने में पुनः २ प्रयत्न से, मन वचन 
काय की प्रवृत्ति-निरोध में या उतकी शुभ क्रियाओं में महान 
आदर रखने से ओर इन सब के आश्रय से, अपने अहिंसादि 
चतों का उद्धार करने से, उन्हें निमेल बनाने से स्वर्ण और मोक्ष 
की लक्ष्मी के कारणभूत चारित्र का विनय होता हे । 

चारित्र का मतलब आचरण है। उसे निर्मल या निर्दोष 
बनाने का प्रयत्न करना-यही चारित्र विनय है । अपनी प्रवृत्ति को 
सुधारने से चारित्र निमेल हो सकता है। जो चारित्र-विनय- 
सम्पन्न होना चाहते हूँ उन्हें चाहिये कि वे अपनी पवत्ति को 
सुधारें। ; हु 

संसारी जीव की प्रवृत्ति दो प्रकार की होती है। एक तो 
इन्द्रियों के द्वारा और एक मन के द्वारा। जो अपने मनोहर और 
अमनोहर विषय रूप, रस, गंध शब्द और स्पर्श में अद्धत्ति होती 
है, उसमें मनोहर विषयों में राग और अमनोहर में द्वेष न करने 
से तथा क्रोध, मान, साया, लोभ और हास्य, रति, अरति, शोक 
भय, जुगुप्सा, स्त्री वेद, पुंवेद, नपुंसकवेद--नो कपायरूप मनको 
न करने से, यत्नाचार पूर्वक अचृत्ति रूप समितियों के पालने में 
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पुनः पुनः प्रयत्त करने से, सन, वचन काय की प्रवृत्ति के निरोध 
रुप सुप्ति के धारण करने से या मन वचन, काय की शुभ 
क्रियाओं में महान्‌ आदर रखने से इस जीव की भ्रइ्त्ति सुधर 
सकनी है, और ब्तों को निर्मेल बनाया जः सकता है । इसके लिये 
प्रयत्न करना यदी चारित्र विनय का अभिगप्राय है । 
यही बात आगे कहते हैं :--- 
ममित्यादिपु यत्नो यश्चाखिविनय स हि । 
तेपु सत्सु तदाचार; प्रयत्नो ब्रतगोचर:ः ॥१५२॥ 
ब्तों की निमल वनान के लिये जो समिति पालन आदि 
में प्रयत्त करना सो चारित्रविनय है और उन समिति आदिके होने 
पर ब्तों को बढ़ाने आदि के लिये जो प्रयत्न किया जाता है उसे 
चारित्राचार कहते हूं । 
आगे उपचार विनय के भेद बताते हूं । 
भेदद्यो 5स्ति विनयोपचार३- 
परोक्ष-प्रत्यन्षमदा परश्च । 
भेदत्रय।+ कायवचोमनोमि३- 
कायस्य भेदा। खलु सप्त उक्ताः ॥१५३॥ 
उपचार विनय के दो भेद हँ-परोक्ष और अत्यक्त । अत्यक्ष 
उपचार विनय के तीन भेंद हैं--फायिक, वाचिक ओर मानसिक 
इनमें भी काय-ब्रिनय के सात भेद कहे गये हैं. वे निम्न प्रकार 
जानने चाहिये | 
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अस्युत्थोचितदानं, उच्चासनग्रोज्कनानुश्रज्या च । 
पीठाध्ुपनयनविधिः:, कृत्याचारः प्रणाम ॥१४४॥ 

; * (9 अस्युत्था--गुरुज़नों को आता हुआ देख कर अपने 
आसन से उठ कर खड़ा हो, जाना । (२)” डचितदान--उनके ग्रोग्य 
पुस्तकादि वस्तुओं का प्रदान करना-। (३) उच्चासनप्रोज्मन-- 
उनके सामने ऊंचे आसन पर न बैठना, पहले वेठा हो तो फिर 
नीचे आसन पर बैठ जाना । (४) अलुब्नज्या-जाते समय उनके 
पीछे २ नम्नता और आदरके साथ छुछ दूर जाना । (५) पीठादि- 
उपनयनविधि-उनके बैठने सोने के लिये डचित अवन्ध करना (६) 
कृत्याचार उनके काल, भाव ओर शरीर के योग्य कार्योकी करना । 
जैसे-कालयोग्य- गर्मीमें ठंडक और ठंडमें गर्मी लाने वाली क्रिया, 
भावयोग्य-उन्हें कहीं भेजने का अवसर हो तो उनके अभिग्राय और 
आशज्ञानुसार वहां जाना आना, शरीरयोग्य- उनके शरीर ओर बल 
के अनुरूप उनका मदेन करना । (७) प्रणाम नमस्कारादि करना 
ओर “च” शब्द से आदर के “लिये. उनके सन्मुख जाना आदि 
ओर भी प्रत्यक्ष उपचार विनय के भेद ससम लेना:चाहिये | 

जाचिक विनय का स्वरूप :--- 

सत्रानुसारि परिमितमथो. -हितं;-वचश्र संन्ुबतः । 
मितं सुपूज्यांन्‌ प्रिनयो चतुर्तिधो भवति बाग्जातः ।१४५४॥ 

पूज्ये पुरुषों को छुन्नोलुंसारिं, परिमित, हित और मि्त 
बचन कहने वाले के चार प्रकार का चाचिक-विनय होता है) 
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वागूविनय के चार भेद हैं और वह पूज्य पुरुषों को उक्त 
चार विशेषण विशिष्ट वचन कहने वाले के सम्पन्न होता है. । 
६- सूत्रानुसारि--जो आगम के अर्थ से विरुद्ध नहो । रे- 
परिमित--जो कारण सहित हो । ३- हित--जो कल्याण 
कारक या धर्मेयुक हो । ४- मित- जिसमें अक्षर कम हों और 
अर्थ बहुत हो । 
अन्य म्रंथों में चाग्विनय के और भी अनेक भेद किये 
गये हैं पर उन सब का अभिप्राय यही है कि पूज्य पुरुषों के 
प्रति अपनी लघुता दर्शाते हुये भगवत्‌ इत्यादि शब्दों से संबोधित 
करके कुछ निवेदत करना । 
मानसिक विनय का लक्षण:-- 
मानसबिनयो दिव्रिध$, अशुभ-निरोधः शुभप्रवृत्तिश् । 
प्रत्यन्षविनय भेदा3, इत्थं॑ से समाख्याताः ॥१४६॥ 


मानसिक उपचार विनय के दो भेद्‌ ६ैं--अशुभ-निरोध 
अथ्थोत्त अशुभ भावों को रोकना और शुभ-अवृत्ति अर्थात्‌ शुभ 
भावों में प्रवृत्ति करना 

आचार्य, उपाध्याय, स्थविर, प्रवतेक और गणधरादिकों के 
के विपय में सम्यकत्व की विराधना करने वाले भाशिवधादिक 
अशुभ भावों का रोकना और धर्म के लिये उपकारक तथा 
सम्यक्त्त और ज्ञानादि के विषय में शुभ विचार करना सानस 
विनय है । 
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परोक्ष विनय के भेद:र- हे 
पूज्येष पराक्षेष्ववि, .. .. ... हम । 
वाकतनुचित्तें! श्रकुबतो भवति-। 
स्तोत्रादीन्‌ विधियुक्तान्‌ , 
परोक्षविनयो त्रितयभेद। ॥१५४७॥ 
परोक्ष विनय के भी तीन भेद हैं--वाचिक, शारीरिक 
ओर सानसिक । जो पूज्य पुरुष परोक्ष हों, अपने इंन्द्रियगोचर 
नहीं हैं, उनका भी वचन के द्वारा गुण-स्तवन करना, जयघोष, 
आशीवादादि बोलना वाचिक परोक्ष विनय हे।' मन के द्वारा 
उनका स्मरण करना, उनके गुणों का चिन्ततन आदि करना 
मानसिक परोक्ष विनय है तथा शरीर के द्वारा उनको हाथ जोड़ना, 
नमस्कार करना आदि शारीरिक परोक्ष विनय है । _ ... 
आगे तप विनय का वर्णन करते हैं:--., 
कुर्वनू क्मोचश्यकमुत्सहमानस्तथाग्रगुणभ गो | 
भजन्‌ तपोगुरुवन्दं तपाविनीति समाश्रयति ॥|१४८० 
रोग आदि से पीड़ित होने पर भी जिनका करना जरूरी है 
अथवा जो रागादि के वशीभूत न होने वाले पुरुष के कार्य हैं उन 
को आवश्यक कहते हँ। जो आवश्यक कर्मो को करता है, 
ज्षुधादि परीपहों से नहीं घवराता वल्कि आतपनादि उत्तर गुणोंमें, 
संयम विशेष में या आगे के गुणस्थानों की भ्रवत्ति में उत्साह 
रखता है, अनशनादि तपों को करता है, तप में ब॒द्धों- अपने से 
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बढ़े हुओं की सेवा करता है और जो अपने से कम हैं उनकी भी 
अवज्ञा नहीं करता, यंथोचित संत्कार करता हैं वही तपे-विनय- 
सम्पन्न होता है । न्‍ े 


ज्ञानलाभाय कतंव्या तथाचारविशुद्धये | 
 आराधनादि-सिद्ध'यथे' विनंयोपेतताउ्मलूत (१४६। 


ज्ञात के लाभ के लिये, दरशोनाचार, ज्ञानाचार, चारित्रा- 
चार, तप आचार-ओऔर वीयीचार इन पांच आचारों की निर्मेलता 
के लिये,.तथा पूर्वोक्त ज्ञान, दर्शन, चारित्र और उपचार इन चार 
-आराधनाओं तथा और भी अनेक गुणों की सिद्धि के लिये 
विनयसम्पन्नता को निमेल बनाना चाहिये । अर्थात्‌ विनय- 
सम्पन्नता के पूर्वोक्त लाभ जान कर उसे वार बार निर्मल बनाने 
की चेट करनी चाहिये । 

इस प्रकार विनय-सम्पन्नता नामक द्वितीय भावना का 
संक्षेप. चरणन समाप्त, हुआ.) 
अब शील-अतेष्वनतिचार नामें की भावना का वर्णन 
प्रारम्भ करते हैं । उसमें प्रथम: 'शील' क्या है यह बतलाते हैं. 
और उसके पालन का उपदेश देते हैं:-- : : 

ब्रतश्रपालनाथांनि शीलान्याहुमहरपषयः 


क्रोधादिवजनादीनि ततोथ्भ्यस्पेत्‌ त्रियोगतः ॥१६०॥ 


अहिंसादि ब्रतों की रक्षा के कारणों को 'शील' कहा जाता 
है। क्रोधादि कषायों के त्याग से त्रतों की रक्षा होती हे इस लिये 
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० 
शील-पालच की अभिलापा रखने वालों को चाहिये कि क्रोध 
आदि का त्याग कर दें और शील को निरतिचार घनाने के लिये 
अ्क्रो धादि का मन, वचन, काय से उत्तरोत्तर अभ्यास बढ़ावें | 


शील शब्द के अनेक अर्थ हो सकते हैं। जैसे--सत्व- 
भाव, त्रह्मचये, दिग्विरति आदि सात त्रत । कितनी जगह शील 
शब्द का स्वदारसन्तोष या त्रह्मचय अर्थ मान कर उसी की मुख्यता 
से इस धर्म का वर्णन किया गया है पर यह अर्थ यहां नहीं 
- लिया जा सकता । शील का यह अर्थ तो पांचों त्रतों में ही आ 
जाता है, यदि अन्थकार का यही अभिम्राय होता तो फिर उसे 
न्नतों से प्रथक गिनाने की क्या आवश्यकता थी। इस लिये इस 
अर्थ को छोड़ कर शेप पर हम विचार करते हैं । सत्थभाव का 
अथ है क्रोाधादि के वश में न होना । यह सत्स्यभाव अहिंसादि 
व्रत रक्षा में प्रधान है। अतिक्रोधी, लोभी, मानी या मायाचारी 
अहिंसादि त्रतों को कभी निर्मल नहीं रख सकता । इसी लिये 
अहिंसादि ब्रतों की रक्षा के लिये क्राधादि कपाय छोड़ने चाहिये । 
दिग्विरति आदि ब्॒तों की रक्षा के लिये ही होते हैं और वे भी 
कपाय अतिमंद कर लेने पर हो सकते हैं। इसी लिये तीन गुण- 
त्रत और चार शिक्षात्रतों को भी शील मान लिया गया है। 

त्रत का लक्षण और उसका फल:-- 

शुभे प्रवृत्तिद् शुभा निव्वत्ति3, 

सेन्येड्थवा स्यान्नियमोउमिसंधिं- 
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कृतो व्रत तस्य फलदय स्यात्‌, , 

.._ सांक्षादसाक्ञाच्च सुंखोपवर्गों ॥१६१॥ 
शुभ कार्यों में प्रवत्ति कला और अशुभ कार्यों को. छोड़ 
देना यह ब्रत है। कितने ही आचाय यह कहते हैं कि अपने 
सेबनीय विषयों में अभिप्राय पूरक नियम कर लेना म्रत है । 
जेसा कि खामी समन्तभद्र ने लिखा है र 

यदनिष्ठ तद ब्रतयेत्‌ यक्चालुपसेव्यमेतद्पि जह्ातू। 
अभिसंधिक्ृता विरंतिविंषयाद्योग्याद्‌ त्रत॑ भवति ॥ 





अर्थात्‌ जो अनिष्ट है, जो वरतु अपनी “प्रकृति के अनुकूल 

है उसे छोड़ दे और जो-अनुपसेव्य है, शिष्ट पुरुषों के सेवन 

करने योग्य नहीं है उसे भी छोड़ दे, पर इन दोनों ही श्रकार के 

पदार्थों के.त्याग को ब्रत नहीं समझना चाहिए । ज्ती .बनने वाले 

के लिए इन का .त्याग कर देना तो .आवश्यक है हो; पर “वास्तव 

में. त्रत वह है जो.कि अपने सेव्य- नियसों में. प्रतिज्ञा पृवक.. कुछ 

. पदार्थों, के सेत्रन का त्याग कर-दिया जाय, और नियम - किय्रे:हुए 
, पदार्थों में ही.प्रवत्ति की जाय | _- « ... आह, 
इस जत- के दोः फल. हैं+-सोक्षात्‌ और- असंर्ज्ञात्‌ 

' साज्ञांत्‌ या प्रत्यक्ष में इसंसे .सांसारिकः सुखों की आप्ति'होंती है . 

और अंसाक्षात्‌ या.परोक्ष में परंम्परा-से मोज्ष; मिलती है; 


संत्तेपात्पापमेक स्यांत्‌ विस्तारात्पंड्चमित्तंथा | - 
तस्थ त्यांगी द्विधां प्रोक्तः सर्वथाड्णुतया' तथा ॥१६२॥ 
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ह 
शील-पालन की शभिलापा रखने वालों को चाहिये कि क्रोध 
आदि का त्याग कर दें और शील को निरतिचार घनाने के लिये 
अक्रोधादि का मन, वचन, काय से उत्तरोत्तर अभ्यास बढ़ावें । 





शील शब्द के अनेक अर्थ हो सकते हैँं। जैसे--सत्व- 
भाव, त्रह्मचय, दिग्विरति आदि सात श्रत । कितनी जगह शील 
शब्द का स्वदारसन्तोप या ब्रह्मचर्य श्र्थ मान कर उसी की मुख्यता 
से इस धर्म का वर्णन किया गया हैँ पर यह अर्थ यहां नहीं 
. लिया जा सकता । शील का यह अर्थ तो पांचों त्रतों में ही आा 
जाता है, यदि ग्रन्थकार का यही अभिम्राय होता तो फिर उसे 
ब्रतों से प्रथक गिनाने की क्या आवश्यकता थी। इस लिये इस 
अथ को छोड़ कर शेप पर हम विचार करते हैं । सत्स्वभाव का 
अथ है क्रोधादि के वश में न होना । यह्‌ सत्वभाव अहिसादि 
व्रत रक्षा में प्रधान है। अतिक्रोधी, लोभी, सानी या मायाचारी 
अहिंसादि त्रतों को कभी निर्मल नहीं रख सकता । इसी लिये 
अहिंसादि ब्रतों की रक्षा के लिये क्रोधादि कपाय छोड़ने चाहिये। 
द्ग्विरति आदि ज्तों की रक्षा के लिये ही होते हैं और वे भी 
कपाय अतिमंद कर लेने पर हो सकते हैं । इसी लिये तीन गुण- 
च्॒त और चार शिक्षात्नतों को भी शीज मान लिया गया है । 


ब्रत का लक्षण और उसका फल:-- 
शुभे प्रवृत्तिद्य शुभान्निवृत्ति:, 
सेन्येड्थवा स्यान्नियमो5मिर्सधिं- 
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कृतो त्रतं॑ तस्य फलह्य स्थाव, 


साक्षादसाक्षाच्च सुंखोपवर्गों ॥१६१॥ 
शुभ कार्यों में प्रवृत्ति करना और अशुभ कार्यो को छोड़ 
देना यह त्रत है। कितने ही आचाये यह कहते हैं कि अपने 
सेवनीय बविपयों में अभिप्राय पृत्रेक नियम कर लेना प्रत है । 
जेसा कि स्वामी समन्तभद्र ने लिखा है .-- 
यदनिए्र तद त्रतग्रेत्‌ अच्चानुपसेव्यमेतद्पि जद्यात्‌ । 
अभिसंधिकृता विरतिविंपयायोग्यदू त्रत॑ भवति ॥ 








4 ९ की 


अर्थात जो अनिष्ठ है, जो बरतु अपनी श्रकृति के अनुकूल 
नहीं है उसे छोड़ दे और जो अलनुपसेव्य है, शिष्ट पुरुषों के सेवन 
करने योग्य नहीं है उसे भी छोड़ दे, पर इस दोनों ही अकार के 
पदार्थों के त्याग को ब्रत नहीं समझना चाहिए । ब्रती बनने वाले 
के लिए इन का त्याग कर देना तो आवश्यक है हो; पर वास्तव 
में त्रत वह है जो कि अपने सेव्य नियमों में प्रतिज्ञा पूजंक कुछ 
पदों के सेबन का त्याग कर दिया जाय और नियम .किये हुए 
पदार्थों में ही प्रवत्ति की जाय । 

इस त्रत के दो फल हँ>-साक्षात्‌ और असाक्षात्‌ । 
साज्षात्‌ या प्रत्यक्ष में इससे सांसारिक. सुखों की प्राप्ति'होंती है. 
ओर असाज्षात्‌ या परोक्ष में परम्परा से मोक्ष,मिलती है । 


संक्षेपात्पापमेक स्थात्‌ विस्तारात्पन्चमित्तथा | + 
तस्य त्यागों दविधा प्रोक्तः सवधाओ्युतवा तथा ॥१६१२॥ 
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कक कर कनक शाप सका क तल पक यह लक ला 
सर्चत्यागो मुनेः प्रोक्तः गृदि-त्यागस्तु देशतः । 
शीलं चापि द्विधा श्रोक्त गृहस्य-यूनि-मेदतः ॥१६३॥ 
संक्षेप से पाप एक हो है, हिंसा में ही सत्र पापों का 
समावेश हो जाता है। विस्तार से पापों के पांच भेद हैँ --हिंसा, 
मूठ, चोरी, फुशील और परिग्रह । उतका ध्याग दो प्रकार से 
हो सकता हैः--पूर्ण रूप से तथा एक देश । मुनियों के पापों 
का पूर्ण त्याग होता है। किन्तु गरहस्थ के पूर्ण राग नहीं हीता, 
चह महात्रत धारण नहीं कर सकता, उसके एक देश विरति ही 
होती है। इसी प्रकार शीलों के भी दो भेद हँ--ग्रहृत्थों के 
शील और मुनियों के शील । जिनसे अगुब्नतों की रक्षा होती 
है वे ग्रहस्थों के शील हैं और जिनसे महात्रतों की रक्षा होती है वे 
सुनियों शील हैं। 
विवेचन - जितने भी पाप या घुराइयां हूँ उत सबके पेंदा 
होने में एक-सी मनोवृत्ति काम करती है, इस लिये पापों के 
अधिक भेद न करके हम उत्तर सव को एक हिंसा पाप में ही अन्त- 
भूत कर सकते हैं क्योंकि सभी घुराइयों में अपने या दूसरे के 
प्राणों को पीड़ा पहुंचाने के विकार भावों के विद्यमान रहने से चे 
सभी हिंसा रूप हैं। और हिंसा को ही अच्छी तरह सममाने 
. “के लिए पापों के पांच भेद भी किये गये हैं। सब पापों के मूल 
सें हिंसा तो अवश्य.ही नजर आवेगी, पर जहां राग-द्वेपादि रंजित 
मनोवृत्ति से अपने या दूसरों के आणों को साज्षात्‌ पीड़ा हो वहां 
ह हिंसा और जहां परम्परा से पीड़ा हो अन्य पाप समझने चाहिए। 
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पर हां हिंसा ही उन सब की जड़ हैं, सब में व्यापक है, 
बिना कोई पाप नहीं हो सकता । 


हिंसा के सम्बन्ध अधिक लिखने की आवश्यकता नहीं, 
पर हिंसा पाप को ठीक-ठीक सममे बिना अहिंसा धम के संबंधमें 
जो लोगों को श्रान्ति हो रही है उसे दूर करने के लिये कुछ लिखा 
जाता हैं-। 


सच साधारण मनुप्य यह समभते हैं कि किसी जीव को 
मार देना हिंसा हें। पर उनका यह समभना ठीक नहीं, किसी 
भी जीव को सारे बिना केवल उसको पीड़ा पहुंचाने के अशुभ 
संकल्प से भी हिंसा हो जाती है और अनेक घार जीव-बध हो 
जाने पर भी यदि उस सम्बन्ध में अपने में राग-हेप या असाव- 
धान भ्रवत्ति नहीं हुई है तो हिंसा पाप का लेश-मात्र भी दोप न 
. लगेगा। . 


श्री उमास्तामी ने हिंसा का लक्षण करते हुये लिखा है कि- 
“प्रमत्तयोगाआशुव्यपरोपण - हिंसा ।? अथात्‌--जो प्राण बध 
प्रमाद के योग से हो वह हिंसा है। डाक्टर सावधानी से इलाज 
कर रहा है, इसके द्वारा रोग निवा रण के लिए किये गये ओऔपधि 
या यन्त्र के प्रयोग से यदि रोगी के प्राण भी निकल जांग्र तो वह 
अपराधी नहीं, हिंसा का दोप उसे नहीं लगेगा, क्योंकि उसमें 
असल्मवत्ति का सवथा अभाव है । किन्तु जो धीवर जलाशय 
पर मछलियों को पकड़ने के लिये जाल विछाये बैठा है. उसके 
यदि सुबह से शाम तक एक भी मछली हाथ न लगे तो भी वह 


है 
] 
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कक 
महान पापी है, बड़ा भारी हिंसक हे । शाल्रों में जो दन्दुल 
मत्यय का कथानक आया है उससे इसका और भी स्पष्टीकरण हते 
जाता है । स्यंभूस्सण समुद्र का मंहामृत्य महाहिंसक होता हैं, 
असंख्यात जीवों को मार देता है. वह सातवें नरक में जाता हैं 
ओर उसकी आंखों में रहने वाला तन्दुर्ले मत्यय जो किसी भी जीव 
को नहीं खा पाता, एक भी जीव की द्रव्य हिंसा जिसके द्वारा नहीं 
होती, केवल अगशित जीवों को सताने ओर माग्ने की अपनी 
अशुभ भावनाओं से ही इतना पाप चांध जेता है कि उस भी 
सातव नरक में जाना पड़ता है । यह सब भावों की ही विचित्रता 
है। पाप वन्ध में भाव ही मुख्य हैं। वाह्म कार्य चाहे चैसा हो 
सके या न हो सके, अशुभ-भावों के मन में पऐदा होते ही पाप 
अवरंय लग जाता है। क्योंकि उनसे अपने आत्मा की हिंसा तो 
हो ही गई, शुद्धोपयोग रूप अपने भावों का घात भी राग-द्वेप के 
भन में आते ही हो गया । हिंसा और अहिंसा का इतना सूच्रम 
समरपर्शी विवेचन जैन शास्त्रों के अलावा अन्यत्र नहीं किया गया । 
सूक्ष्म से सुद्रम हिंसा को भी पाप सममने के कारण ही जैन धर्म 
का अनेक जगह “अहिंसां धर्म! के नामसे ही व्यवहार हुआ है। 


बहुत से लोग ऐसी हिंसा ( संकल्पी हिंसा ) को पाप नहीं 
सममते और बहुतों का यह खयाल हैं कि ऐसे अहिंसक वीर नहीं 
हो सकते, ऐसी अहिंसा तो कायरता का ही पर्याय मात्र है। पर 
उनका यह समझना आन्ति-मूलक ही है। हिंसा और अहिंसा 
का ठीक-ठीक॑ स्वरूप न सममने से ही लोगों में ऐसे आ्रान्त 
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विचार पैदा हुआ करते हैं। हिंसा की परिभाषा की ओर यदि 
बे धोड़ा सा भी ध्यान दें तो फिर ऐसी गलत धारणाए नहीं 
रह सकतों। उन्हें मालूम होगा कि वीरता का आभूषण अहिंसा है 
ओर अहिंसा का अलंकार बीरता है । बीर के लिए श्रहिंसक 
होना फेचल शोभा फी वत्तु नहीं अपितु अनिवार्य भी हे । पर 
यह स्मरण रद्दे कि वीरता उस पशुवृत्ति का नाम नहीं हे, जिसके 
. अधेन दो कर मनुष्य दूसरों के अधिकारों का अपहरण कर लेता 
है या नित्रेलों को सताने लगता है। चास्तव में ऐसी वृत्ति बीरता 
नहीं, करता है ओर पाप चन्‍्ध का फारणु हैं। शास्रकार लोक- 
कल्याण के विरोधी किसी भी कार्य को अच्छा नहीं बताते, चाहे 
दुनियां उसे कितने ही महत्व की दृष्टि से क्यों न देखे और जो 
साज्ञात्‌ था परम्पर्वा लोक-कल्याण के विरुद्ध नहीं पड़ता, 
जिससे प्रत्यक्ष या परोक्ष भलाइयां ही पैदा होंगी उस ऊपरी रूप में 
चुणा दिखते हुए भी निपिद्ध नहीं बतलाते। इस इृष्टि से आप 
किसी प्रश्व का ठीक-ठीक समाधान पा सकेंगे । 

हिंसा के चार भेद किये गये हैँ । संकल्पी, आरम्भी, 
उद्योगी और विरोधी । किसी जीव की सताने का विचार करना 
संकल्पी हिंसा है । घर के आरम्भ कार्या में जो प्राण-चंघ होता 
हई उसे आरम्भी दिंसा कहते हैं। जीवन निर्वाह के लिए आ- 
जीविका प्राप्त करने में जो प्राणियों को पीड़ा पहुंचती है. वह 
उद्योगी दिंसा है और जो अपने या अपने आश्रितों की जीवन- 
रक्षा में किसी के प्राण चले जांय वह विरोधी हिंसा है । 
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आप देखेंगे इनमें संकल्पी दिंसा ही सबसे बुरी ६, लोक- 
कल्याण के विर्द्ध मार्ग में ले जाने वाली है । दाकी दीनों 
हदिंसाओं में किसी को पीड़ा पहुंचाने के भाव नहीं होते। ग्रहत्थ 
का जीवन निर्वाह ही उनके विना नहीं होता, इस लिए वे विवश 
हो कर उसे करनी पड़ती हैं। यही जैन सिद्धान्त का सृक्तम ग्हस्थ 
है. जहां इरादा करके एक्र छोटे से छोटे जीव को सताना भी 
पाप बताया गया है बहां अपन विरोधी असत्माग में प्रवत्त होने 
वाले को मार देने में दोप नहीं बताया गया | क्योंकि दोप तो 
तब होता, जब निरपराधी को पीड़ित किया जाता। अपराधी की 
उसका चुरा करने की इच्छा न ग्हते हुए भी उचित सजा देना 
आवश्यक हो जाता है। क्योंकि यदि उसके दुष्कृत्यों की उपेक्ता 
की जाय तो उससे दुष्प्रवृत्ति को प्रोत्साहन मिलेगा और «पाप 
बंढ़ेंगा। अपराधी को सजा देता बाह्य में हिंसा रूप होता हुआ 
भी वास्तव में हिंसा के मूल स्रोत को बन्द करता हैं इस लिए 
गृहस्थ के लिए बिरोधी हिंसा उपेक्षणीय नहीं है । 

“दण्डो हि केवलोी लोकमिसं चामुं च रक्षति |” 

इत्यादि वाक्यों से यही सिद्ध होता हैँ कि अपराधी को 
यथायोग्य दस्ड अवश्य देना चाहिये । ऐसी हिंसा दोप-युक्त 

दीं हे। 

बहुत से लोग सममते हैं कि हिंसा तो हिंसा ही हैं। जो 
बुराई हे उसका करना किसी भी दृष्टि से अ्रेयस्कर नहीं। आज 
अहिंसा का यह अतिरंजित रूप ही हमारे सामने है और अहिंसा 
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धर्म का ऐसा अर्थ समझ कर ही लोग उसे कलंकित कर रहे है 
ओर अनेक दोप दिखा रहे हैं, पर अहिंसा धर्म का ऐसा आदेश 
नहीं हे । ऐसी अहिंसा केवल पूजा की वस्तु है, दुनियां के 
प्राणियों के जीवन की वस्तु नहीं, उससे लोक व्यचहार नहीं चल 
सकता। इसी लिये अहिंसा महात्रत के पालन के अधिकारी 
केवल योगी ही हैं, जिनका दुनियां स कोई सम्बन्ध नहीं, दुनियां 
में रहने वाले, सांसारिक जीवन बित/ने वाले ग्रहर्थ यदि उस 
अतिरंजित रूप को अपना धर्म समझे तो गलती करेंगे, धोखा 
खाबंगे और पाप के भागी अवश्य होंगे। सार यह है कि जैेनी 
अनेकान्तवादी हैं। अन्यान्य क्षेत्रों की तरह हिंसा-अहिंसा के 
ज्ञेत्र में भी उन्होंने अनेकान्त का उपयोग क्रिया है। इस अने- 
कान्त का माहात्म्य अपार है। इसी के बल से यह जाना जाता 

है कि कोई जीव द्वव्य-हिंसा न करके भी केवल भावों से ही 
हिंसा के फल को पाता है और कोई जीव हिंसा करके भी अपने 
चसे भाव न होने से उप्त हिंसा के फल को नहीं भोगता । एक 

जीव बाह्य में थोई हिंसा करके भी परिणामों की तीत्रता स फल 
अधिक भोगता है। और एक जीव को मन्द भाव होने से महा 
हिंसा का भी स्वल्प फल मिलता दे ।. यह भी अनेकान्त के माहा- 

सथसे ही समभमें आता दे कि हिंसा एक पुरुष करता है और उस 
का फ्त उसकी सराहना करने वाले अनेक प्राणी पा लेते दे । 

लड़ाई में अनेक सैनिक दिंसा करते हैं, पर उसका विशेष फल 
राजा को ही प्राप्त दोता दै। ऐसे ही और भी अनेक बातें 
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अनेकान्त से सहज ही समझ आ जाती हैं ओर कोई विर्धो नहीं 
रहता। पर यहां यह बिलकुल न भूल जाना चाहिए कि 
निरपराधी को सताना तो क्या, सताने का विचार भी महा हिंसा 
है। इसी लिए धर्म समझ कर यज्ञ में निरपराध जीवों को होम 
देना, देवताओं को वलि चढ़ाना, किसी अतिथि को खिलाने के 
लिये प्राशि-वध करना आदि कृत्य शाक्लों में पाप बताये गये हैं 
और बहुत से आ्रणियों की हिंसा करने वाज़े सिंहादि हिंसक जीवों 
की मार देना भी अच्छा नहीं वताया। क्योंकि किसी भी हिंसक 
या दुःख पाने वाले जीव को मारने से पहले संकल्प मात्र से ही 
जीव स्वयं हिंसक वन जाता है। सार यह है कि जो हिंसा, 
चुराई की ओर ले जाने वाली है. वह स्वेथा त्याज्य है और जिस 
हिंसा का उद्दे श्य लोक-धम की रक्षा है वह ग्रहस्थ के लिये त्याज्य 
नहीं है। त्रस जीवों की संकल्पी हिंसा का त्याग करके व्यर्थ 
स्थाचर जीवों को न सताने चाला गृहस्थ शाद्ीय दृष्टि से अह्िंसक 
ही हे। 





सत्य 
रागादि भावों के आवेश से अग्रशस्त चचन बोलना असत्य 
है | असत्य का स्वरूप समभने में भी बहुत से लोग गलती करते 
हैं। आयः लोग यह सममभते हैं कि किसी बात को जैसे का तैसा 
कह देना सत्य है और इससे विपरीत वोलना असत्य है। परन्तु 
उनका यह खयाल ठीक नहीं है। असत्य और अयथार्थ में बहुत 








7 १६४ ] 


अन्तर है। जैनशास्त्रों में असत्य का अर्थ अविद्यमान नहीं किया 
गया किन्तु “अग्रशस्त” किया गया हैं । क्योंकि अप्रशस्त वचन 
बोलने से ही दुनियां का अकल्याण हो सकता है और वही 
पाप है। 
असत्यके चार भेद दें :-(१) खद्गव्य, क्षेत्र, काल, भावकी 
अपेक्षा विद्यमान वस्तु को अविद्यमान कहना (२) स्व द्रव्य, क्षेत्र, 
काल भावकी अपेक्षा अविद्यमान को विद्यमान कहना (३) स्वद्गरव्य 
कतेत्र, काल, भाव की अपेक्षा विद्यमान को अन्य स्वरूप कहना 
(४) असत्य के चौथे भेद में तीन प्रकार के वचनों को गिनाया 
गया है--गहित, सावद्य और अग्रिय। निन्‍्य वचनों को गहित 
कहते हैँं। हंसी मजाक के वचन जिनसे दूसरों का छुरा हो, 
तथा व्यर्थ के गपशप शास्त्र विरुद्ध चचन गर्हित बचन कहलाते 
हूं। सावय वचन वे हैं, जिनसे पाप की प्रवृत्ति हो । अप्रिय 
बचन वे हैं जो सुनने वाले को बुरे लगें, भय, शोक, बेर आदि 
उत्पन्न करदें । 
इन चारों ही प्रकार के असत्य बचनों में प्रमत्तयोग रहता 
है और ये लोक कल्याण के विरोधी हैं अतः पाप रूप हैं और 
हिंसा में समाविष्ट भी हैं । 
मुनिजन असत्य के सबेथा त्यागी होते हैं। उन्तका धर्मो- 
पदेश पापियों को अप्रिय मालूम दे तो भी वे असत्य के दोपी 
नहीं, क्योंकि उनके वचन प्रमाद-कषाय पूर्ण नहीं होते । 
न्‍ गृहस्थ अग्रशस्त बचनों के घोलने का पूरा त्याग नहीं कर 
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सकते, क्योंक्रि उनके समस्त सांसारिक कार्यो का सावबद बचनों 
के बोले बिना हो सकना कठिन है । अतः उनके लिये यह उचित 
है कि वे सावद्य झ। छोड़ कर बाकी समरत अनृत वचनों का त्याग 
करदें और सावद् बचन भी केवल उतना ही बोलें जितना उन्हें 
अपने भोगोपभोगादि के निमित्त लाचारी से बोलना पढ़ । विशेष 
उसका भी त्याग करें | 
चोरी 
चोरी तीसरा पाप है । चोरी का अथ सब कोई जानते हें । 
पराई वस्तु को उसके मालिक की आज्ञा के बिना लोभाद्वि के 
कारण ले लेना चोरी है । इस प्रकार दूसरे की वस्तुओं को ले लने 
से उस वस्तु के स्वामी का दिल बहुत दुखता है। बहुत से मनुष्य 
तो अपनी प्रिय्र बम्तुओं की चोरी हो जाने पर पागल तक होते देखे 
गये हैं । धन मनुष्यों का वाहिरी प्राण है। उसके चले जाने पर 
वे अधमरे हो जाते हैं और कभी २ तो यहां तक होता है कि 
हाहाकार करते हुए मर भी जाते हैं। इस लिये चोरी भी हिंसा 
का ही एक प्रकारान्तर है । जहां भी चोरी होगी वहां प्रमाद और 
प्राण-पीड़ा अवश्य होगी और यही हिंसा है। 


मुनिजन चोरी पाप के पृण त्यागी होते हें, क्योंकि वे 
किसी भी वस्तु का, जिनमें लेने-देने का व्यवहार है, बिना दिये 
नहीं लेते। ग्रहस्थ ऐसा त्याग नहीं कर सकता, वह देश त्याग 
करता है। अर्थात्‌ जिन पर सब का अधिकार है, और जिनको 
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३3 हि कट 
उपयोग में लाना चोरी नहीं समझा जाता उन जल मिट्टी वगैरह 
चसतुओं को वह चिना किसी से पूछे भी काम में ले जता है और 
अन्य समरत वस्तुओं को बिना दिये ग्रहण नहीं करता | 
. कुर्शाल 

काम सेवन को कुशील कहते हैँ । यह भी पाप है । क्योंकि 
काम सेवन के विचारमात्र से ही आत्मा का शुद्धोपयीग से पतन 
हो ज्ञाता है और लौकिक हृष्टि में भी वह पाप है, इसमें तो कुछ 
कहने की आवश्यकता नहीं कि काम भोग रागादि भावों के बिना 
नहीं होता और शरीर में शिथिलता आदि हो जाने से इसमें द्रव्य 
प्राणों का घात भी रपष्ठ ही है अतः छुशील को भी हिंसा के 
बहिभूत नहीं समझना चाहिये। 

मुनिजन कृत, कारित, अनुमोदना तथा मन, बचन, काय 
से कामभोगों के त्यागी होते हैँ इस लिये उनके छृुशील का पूरों 
त्याग होता है । ग्रहस्थ अपनी स्वीकृत पत्नी के साथ मैथुन .सेवन 
का त्यागी नहीं होता, उसके अतिरिक्त अन्य स्त्रियों के साथ काम 
सेवन का ही उसके त्याग होता है अतः वह इसका एक देश ल्यागी 
कइलाता है और बह यदि अपनी स्त्री-मात्र में सन्‍्तोष रखे तो 
इसके लिये दोष रूप नहीं हे । 


परिग्रह 


मूच्छो को परिग्रह करते हैं | मूच्छा का अर्थ है आसक्ति | 
अन्तरद्ग में क्रोधादि कपायों का विद्यमान धोना अन्तग्द्न परिग्रह 
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है और रागादि के कारण बाह्य में अपनाये हुए धन-धान्य-स्तरी- 
पुत्रादि बाह्य परिप्रह हं। ये दोनों ही प्रकार के परिग्रह् पाप यंघ 
के कारण हैं । परिग्नह पाप इस लिये है कि परित्रह वाला जीव 
दूसरे के अधिकारों का अपहरण करता है, दूसरों की आवश्यक- 
ताओं की पूर्ति में चाघ। पहुंचाता हैं। बह अपनी आवश्यकताओं 
को बढ़ा कर देखता है और दूसरों की आवश्यकताओं की आर 
दृष्टि नहीं डालता उनकी उपेक्षा करता हैं । इस लिए परिय्रही 
को भी हिंसक की तरह ही पापी समभना चाहिए । अन्य शाम्ों 
में लिखा हेः-- 
“धहिरण्यमयेन पापेन सत्यस्थ पिहित॑ मुख ।” 

अथात्‌--सचाईका मुंह सोनेसे बंद है । एक अंथर्म कलियुग 
के निवास स्थानों को बताते हुए लिखा है कि 'सोने में भी कलि- 
युग रहता है ।” वास्तव में कलियुग का प्रसार धन-लिप्सा के 
कारण ही हुआ है। महात्मा इसा का कहना है कि--“मुई के 
छेद में हो कर ऊंट का निकल जाना सम्भव है. पर धनिकां का 
स्वग के द्वार में प्रवेश पा सकना सम्भव नहीं ।” इसका भी 
भाव यही है कि धनादि पाने पर पाप हुए बिना नहीं रहते । 
अदालतों में जा कर पाप की मूर्तियों को देखिए, परिग्रह के सारे 
खेल समम में आ जावेंगे । आज दुनियां में बड़े-बड़े युद्ध हो - 
रहे हैं वे क्यों हैं ? परिम्रह बढ़ाने के लिए ही तो हैं। दुनियां 
में साम्राज्यवाद, पूंजीवाद आदि सब की जड़ परिग्रह ही हे। 
परिम्रह की महत्वाकांक्षा से ही इनका जन्म हुआ है । साधारण 
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जनता की गलती यह है कि वह अन्य पापों की तरह परिग्नह को 
पाप की दृष्टि से नहीं देखती । धनवानों ओर चक्रवर्तियों की 
खूब तारीफ की जाती है और उनके अन्याय और अत्याचारों को 
भी भुला दिया जाता है। सारी सामाजिक विपमता का कारण 
यही है। भोग भूमि में समता-थी और कम भूमि में विपमता 
इसका कारण यही तो हुआ कि कमें-भूमि के रवार्थी मनुष्य ने 
सब कुछ अपने पास ही इकट्ठा कर लेना चाहा । इस प्रच्नत्ति को 
देख कर जो घबड़ाये, उन्हों ने कहा--परिप्रह पाप हैं । इस 
दृष्टि से सूक्रम विचार किया जाय तो परिग्रह वास्तव में साधारण 
पाप नहीं, सबसे बड़ा पाप है। यदि ऐसा न होता तो दुनियां 
में हिंसा इतनी फूलती फलती नहीं. । परिम्ह के वाह्य ओर 
अभ्यन्तर दोनों ही रूपों में ममत्व परिणाम रहते हैं. इस लिये 
हिंसा ही एक पाप मानने वाले आचायों ने इसका भी हिंसा में ही 
अन्तर्भाव कर लिया है | 
. , परियह का पूर्ण त्याग मुनियों के ही होता है- । ग्रहस्थ- 
जीवन ही परिग्रहसय है । इस लिए गृहस्थों -के परिग्रह का पूर्ण 
रूप से त्याग हो सकना असम्भव- है. ।- चहुधा-ग्रहस्थ परिश्रह 
चढ़ाना चाहते हैं, घटाना नहीं चाहते-। वे दुनियां की वस्तुओं 
को पा कर अपने से उन्हें अभिन्न सा अनुभव करने लगते हैं 
ओर उनके चले जाने पर उनकी अतिशय दुःख होता है। धर्मो- 
चायों ने इस पाप पह्ड से गृहस्थों को बचाने के लिए दान की 
झुन्द्र व्यवस्था बनाई है। दान की पवृत्ति का यही उद्देश्य है 
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कि किसी तरह ग्रृहस्थ का मोह दूर होवे क्रीर एकत्र रक्‍्खीं चीजें 
आवश्यकता वालों के हाथों में पहुचें। इसी लिये दान पुण्य- 
वन्ध का कारण है श्रौर उससे सुख मिलता है। .भोग-भूमि के 
सुख का कारण भी यही था कि वहां विपमता पैदा, करके दुःख 
बढ़ाने वाला बाह्य परिप्रह बिलकुल नहीं था। जो धन इकट्ठा ही 
करते हैं, उसे परोपकार में खर्च नहीं कग्ते वे प्राणी सबसे बड़े 
हिंसक हैं। धर्माचार्यों की अदालत में दूसरों के प्राण लेने वाले 
खुनियों की अपेक्षा ऐसे परिप्रहियों का अपराध गुरुतर समझो 
जाता है और ऐसे चोरों को सजा भी बहुत कड़ी मिलती हे | 
एतयोरतिचारान्‌ बे-विम्नुच्य परिसेवनम्‌ । 
शीलब्रताउ्नतीचार; तृतीया भावना परा ॥१६४॥ 
उक्त पांच ब्रतों का तथा शील ज्ञतों का निरतिचार पालन 
करना शीलत्रतेप्वनतिचार नाम की तोसरी भावना हैं । 
पांचों त्रत तथा सात शीलों में से प्रत्येक के पांच पांच 
' आतीचार स्थूल रूप से बताये गये हैं। उनका कुछ चर्णन यहां 
भी किया जाता हैं;-- 
अहिंसार॒ुत्रत के पाँच अतिचार--१-बंध--यानी पशु 
आदि जीवों की वांधनगा। २-वध--लकड़ी वगैरह से जीवों को 
सारला। ३-छेद--जीबों के नाक कान वगैरह छेदना । ४- 
अतिभारारोपण--शक्षि से ज्यादा वोक लादना । ४-अन्नपान 
निरोध--भोजन जल वगैरह न देकर भूखों मारना। 
सत्याणुत्नत के अतिचार--१-मिश्योपदेश--आगम विरुद्ध 
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भूठ। उपदेश देना। २-रहोभ्याल्यान--छ्ली पुरुष आदि की गुप्त 
क्रियाओं एवं यातों को प्रकट कर देना । ३-क्ूटलेख क्रिया-- 
भूठे खत, ब्रही खाते बगैरह लिखना । ४ न्यासापहार--किसी 
की रखी हुई धरोहर में से कम कर देना ( रखने वाला भूल जाय 
ओर कम बतावे तो जानते हुये भी यह कह देना कि इतना ही है) 
४६-साकार मन्त्र भेद--मुंह आदि की क्रियाओं से किसी गुप्त वात 
फी जान कर प्रकट कर देना । 

अचोर्यार॒ुत्नत--१-स्तेन प्रयोग--चोरी करन के उपाय 
चताना। २-तदाद्ृतादान--चोरी का माल लेना । ३-विरुद्ध- 
राज्यातिकम-राजाज्ञा विरुद्ध चलना । ४-हीनाधिक मानो- 
न्मान-नलेने देने के बांट तराजू आदि ज्यादा वकम रखना। 
४६-प्रतिरूपक व्यवह्ार--मिलावट मिलाकर किसी पदाथे को देना, 
जैसे दूध में पानी, घी में चरवी आदि । ये अचोयांगुतब्रत के 
पांच अतिचार हैं। 

ब्रद्मचयोग॒त्रत के अतीचार--१-परचिवाह करण--दूसरों 
का विवाह फराना । २-परिग्रहीतेल्वरिंका गमन--दूसरे की 
विवाहिता व्यभिचारिणी खी के पास आना जाना | ३-अपरि- 
गरद्दीतलरिका गमन-वेश्या आदिके पास जाना | ४ अनंग क्रीड़ा- 
फास सेचन के अंगों के अतिरिक्त अन्य अंगों से काम कीड़ा 
करना। &-कामतीआभिनिवेप--काम सेवन की ज्यादा इच्छा 
रखना | 

 परिग्रदपरिमागुन्नत के अतीचार--१-जमीन व मकान । 
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२-सोना चांदी । ३-गाय भैंस आदि तथा गेहूं” जी आदि । 
४-दासी दास) ४-चबस््र बतेन आदि चीज़ों के परिमाण को 
घटा बढ़ा केना । ये परिम्रह परिमाशुन्नत-के पांव अतिचार हैं । 

ऊपर पांच अगुब़्तों के अतीचार बताये। आगे शील- 
च्रतों के नाम, तथा अतीचार आगे गिनाये जावंगे | 


त्रत और शील चारित्र के औपचारिक भेद हँ--यहीं बता 
रहे हैं-- 
चारिभेदान्‌ प्रवणा। वदन्ति | 
प्रतानि शीरानि तथापि तेपां । 
: चारित्रताउशुद्धनयाप णेन, 
न वस्तुगत्येति बदनि्ति विज्ञा: ॥१६४५।॥। 
आचार्यों ने ब्रत और शीलों को चारित्र का भेद बताया हैं 
तो भी उनमें चारित्रपना अशुद्धनय की अपेक्ता से समझना चाहिए 
वास्तव में नहीं | - 
श्लोक वार्तिक में लिखा है; 
सच्चारित्रविकल्पेपु ब्रतशीलेप्वशेपतः । 
निरवद्याजुवृत्तियोनतिचारः स तेपु-चे ॥ 
अथोत्‌--तञत और शील ये सम्यकचारित्र के भेद हैं। 
इनमें निर्दोप प्रवृत्ति करना यह शीलत्नतेष्वनतिचार- है । अब 
प्रश्न यह होता है कि चारित्र तो निवृत्ति रूप होता है और- ये 
त्रत और शीक्ष अवृत्ति रूप हैं फिर इनको चारित्र के भेद कैसे 


[| १७३ ] 
. माना जा सकता है । क्योंकि--“संसारकारणनिवृत्ति प्रत्यागूरस्य 
ज्ञानवतः कर्मादाननिमित्तक्रियोपरम: संम्यफचारित्रमू” अथात््‌-+ 
संसार के कारणों की निवृत्ति के प्रति उद्यत,संम्यकज्ञानी पुंरुंष के 
कर्मों के ग्रहण करने. वाली क्रिया का त्याग सम्यकृचारित्र-कहलांता 
है। इस (लिये वह .संवेर या निजेरा का कांरण हैं। और त्रत 
व शील इसके विरुद्ध हैं.। - वे कर्मो के आख़्व -के कार हैं। 
इसका उत्तर यह है कि त्रत और शीलों में जो चारित्रपता माना 
गया है वह अशुद्ध नय की अपेक्षा से है, ओपचारिक प्रयोग किया 
है उसे ही वास्तविक न समझना चाहिये | ज्॒तों का अभ्यास 
करने वाला सनुष्य ही निवृत्ति प्रधान चारित्र..फी अच्छी तरह 
पालन कर सकता है। इस लिये मुख्य चारित्र का कारण होने 
से इन ब्रतों फो भी चारित्र मान लिया गया है । 
अब उक्त कथन का सकारण समथंन्‌ करते हैं. :-- 
शुभे प्रवृत्ति: खछ रूपमेपां,: 
सा शुक्लकर्मास्रवकारणं स्यात्‌ | 
हिसाद्पोहात्केरुणादिवृत्ति३, 


शुभस्वरूपा मलमस्ति वृत्त ॥१६६॥ 
शुभ कार्यों में भ्रवृत्ति पुस्यकर्म के आखव का कारण है। 
दिंसादि पापों का त्याग करके दया आदि धारण :करने रूप शुभ 
प्रवत्ति चारित्र में दोप माना गया है । 
हिंसा का त्याग करके दया का धारण करना, असत्य' को 
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छोड़कर सत्य का पालन करना, चोरी न करके अचोये से अपना 
निर्वाह करना, अन्य काम सेवन के प्रकारों की छोड़कर स्व-ख्री 
मात्र में सन्‍्तोष रखना, बहुत से परिम्नरह का त्याग करके परिमित 
परिग्रह से अपना काम चलाना ये श्रावक के पांच त्रत हैं। इनमें 
अशुभ कार्यों से निवत्ति करके शुभ कार्यों में प्रत्रत्ति ही अधान 
हैं। जैसे अर्दिसा-त्रत में हिंसा अशुभ थी, उसे छोड़ दिया | दया 
शुभ थी, उसे अपना लिया। इसी प्रकार अन्य में भी सममना 
चाहिये। इस शुभ में प्रवृत्ति स पापकर्म तो नहीं आते, किन्तु 
पुण्यकर्म आने लगते हूं । पुण्य संसार में ही तो भ्रमावेगा अतः 
यह भी एक सच्चारित्र वाले व्यक्ति के दोप की बात हो जाती है, 
क्योंकि उसे तो संवर और निजरा के कारणों को ही अपनाना 
चाहिये। ऐसा करने पर ही उसका चारित्र निमल रह सकता है । 
इस लिये त्रत और शीलों को अशुद्ध नय की अपेक्षा ही चारित्र 
सममना चाहिये, वास्तव में नहीं । 
' शीलब्रत के भेद्‌ :--- 
यथा ब्रतानां ग्रृहि-योगिभेदात, 
भेदद्य॑ चोक्तमथेह शील॑ ) 
हिमेदमुक्त॑ ब्तपालनार्थ , 
बिना तु शीलानि मुधा श्रतानि ॥१६७॥ 

जिस तरह ग्रहस्थ और मुनियों की अपेक्षा से ऋदों के दो 

भेद किये गये हूँ :-- अग॒ुन्नत और महात्रत। उसी प्रकार इन 
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ञ्रतों की रक्ता के लिए जो शील बतलाये हैँ उनके भी दो भेद 
सममने चाहिये । ग्ृहस्थों के अगुन्नतों की रक्षा फे कारण शीलों 
के सात भेद हैं और मुनियों के महात्नतों की रक्षा के कारणभूत 
शील के शअठारह हजार भेद किये गये हैं | ब्रतों के साथ-इन 
शीलों के बिना प्रत सफल नहीं होते । 

शुभ कार्यों में प्रवत्ति ओर अशुभ कार्यों से निवत्ति को 
प्रत कहते हैं | उन ज्ञतों के दो भेद हैं :-- अग॒त्नत ओर महात्रत 
श्रावकों के ब्नतों को अगुन्नत कहते हैँ, क्योंकि उनका त्याग स्थूल 
या एकदेश होता है, अहिंसादि पापों का पूर्णरूप से त्याग करने 
- में वे अहिंसादि का पूर्णरूप से त्याग कर देते हँ। गृहस्थों को 
शअगुज्तों के साथ तीन गुणन्रत और चार शिक्षात्रत इन सात 
शीलों का पालन करना चाहिये। ओर मुनियों को महात्नतों के 
अठारह हजार शील के भेदों का पालन करना चाहिये | 

गुणत्रत और शिक्षात्रत रूप शील के भेदों का बणेन तो 
स्वयं अ्न्थकार आगे करेंगे। यहां मुनियों के लिये जो शील के 
अठारह हजार भेद बताये हैं वे गिनाये जाते हैँ-तीन योगों को 
तीन करेणों के साथ गुणा करने से .नव भेद हुए । इन नव भेदों 
को चार संज्ञाओं से गुणा करने पर छत्तीस भेद होते हैं | छत्तीस 
भेदों को पांच इन्द्रियों के भेदों से गुणा किया जाय तो १८० 
भेद होंगे । १८० को प्रथिव्यादि दश कायों के साथ गुणा करने 
से १८०० होते हैं । फिर इनको दश धर्मों के साथ गुणा करने 
पर अठारह हजार भेद हो जाते हैं। ये अठारह हजार शील के 
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भेद हैं जो मुनियों को पालना चाहिये। श्रावक या मृहस्थी इनका 
पालन नहीं कर सकता, क्योंकि वह अणुऋ्नती है, महाप्रती नहीं । 

अब गृहस्थों के पालने योग्य शील के भेदों का वर्णन 
किया जाता हे |. हे - ५ 

दिभेदमुक्त' ग्रृहि-शीलमत्र. 

शिक्षात्रतं चाथ गुणत्रत वा। 
भेदाखयस्तत्र गुणन्नतस्य, 
शिक्षात्रतं स्थाच् चतुर्विभेदम्‌ ॥१६८॥ 

गृहस्थों के शील के जो दो भेद ऊपर बताये हैं वे गुणब्रत 
ओर शिक्षात्रत हैं । गुणव्रत के तीन भेद होते दूँ और शिक्षात्रत 
के चार । 

दिग्ख्त, देशत्रत और अनथद्ण्डत्रत--ये गुणत्रत के भेद 
हैं। ज्यादा आरम्भ वगैरह न हो--इस अभिप्राय से “दिशाओं 
में गमनागंमन का नियम कर लेना कि मे आजन्म अमुक नदी, 
पर्वत, शहर या अन्य किसी स्थान तक जाऊ'गा--दिग्कत कहलाता 
है। दिग्व्नत में किये हुए परिमाण में से कुछ काल या दिनों:के 
लिये और भी संकोच कर लेना देशत्रत॑ कहलाता है। निष्प्रयो- 
जन जो पापास्रव के कारण हैं उनका त्याग करना अनर्थद्‌रड त्रत 
है। इस अनथे-दुण्ड के पांच भेद होते हैं--१-पापोपदेश, २- 
हिंसादान, ३-अपध्यान, ४-टुःश्रुति और .५-अमादचर्या । हिंसादि 
पापों का उपदेश देना पापोपदेश है। विप, शस्त्र, अग्नि वगैरह 
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का दान करना हिंसादान है। दूसरों की बुराई, पराजय, अपमान 
आदि करने की भावना रखना अपध्यान है । राग-द्वेप हिंसादि 
पाप पूर्ण कथाओं को सुनना दुःश्रुति या अशुभश्रुति कहलाती है । 
चिना प्रयोजन ही बृतक्ष कार्टना, जेंसीन॑ खोदना, जल बिखेरना 
आदि प्रमादचर्या नामक अंनर्थ दण्ड है। इन पांचों का त्याग 
अनथदण्डत्रत कहलाता है । 

सामायिक, प्रोपधोपवास, भोगोपभोग प-रिमाण ओर 
अतिथिसंविभाग- ये चार शिक्षात्रत के भेद हैं । राग-देप से 
रहित होकर साम्यभाव को धारण करते हुए आत्मचिन्तन 
करना सामायिक कहलाता हैं। बैसे तो सामायिक जच चाहे तब 
की जा सकती है. लेकिन साधारशतया प्रात. दोपहर और सायंकाल 
को सामायिक करने का विधान है। अम्रतचन्द्राचायेके आदेशा- 
जुसार प्रातः:काल और सायंकाल संध्या के समय सामायिक करना 
तो मृहस्थ के लिये आवश्यक है | | 

अशतन पान भक्ष्य और लेह्य चारों प्रकार के आह्यरका त्याग 
कर आत्मचिन्तन करना “उपबास' कहलाता है । प्रोपध अर्थात्‌ 
चैवे के दिल उपवास करना प्रोपधोपवास है । उपवास के प्रथम 
दिन दोपहर को भोजन वगैरह आरम्भ से निवृत्त हो एकांत स्थान 
में जा कर राग-हेप रहित होता हुआ स्वाध्यायादि कार्यों में अपने 
की लगादे और उपव्स के दिन तथा उपवास के दूसरे दिंन 
दोपहर तक इसी तरह स्वाध्याय पूजा आदि आत्मोत्थान के कारये 
करने चाहिये | 


| शथ्८ | 
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जो एक वार ही मोगने में आवे जैसे तांचूल भोजन आदि 
उन्हें भोग कहते हैं और जो बार बार भोगने में आवे--जैसे 
घोड़ा, मोटर, वस्र आदि उन्हें उपभोग या परिभोग बहते हैं । दोनों 
ही प्रकार के पदार्थों का यम नियम रूप अर्थात्‌ जन्मप्येन्त या 
कुछ काल के लिए परिमाण कर जेना कि अमुक अमुक पदार्थों के 
के अतिरिक्त सत्॒ का त्याग करता हू“-उपभोग-परिभोग या 
भोगोपभोगपरिमाण त्रत कहलाता है 
मुक्ति की प्राप्ति के लिये उद्यमी, रागठ्वेपरहित और संयम 
को धारण करने वाले व्यक्ति “अतिथि” कहलाते हैं | ऐसे व्यक्तियों 
को शुद्ध मन से आहार, पुस्तकादि उपकरण, ओऔपधि और वसतिका 
का दान करना अतिथिसंविभागत्रत है | 
उक्त सातों शीलत्रत ग्रहस्थ को धारण करने चाहिये। 
आगे गुणक्रत और शिक्षात्रत में क्या भेद ह--यह चताते 
ई--« 
गुणाथंमुपकाराथ' ब्रतानां हि गुणबतम। 
शिक्षात्रत॑ तु शिक्षाये अभ्यासाय ब्रत॑ मतम्‌ ॥१६६॥ 
गुणन्नत ब्रतों के गुण अथोत्‌ उपकार करने के लिये होते 
हैं। अहिंसादि अगुक्नत जो गृहस्थ के लिये आवश्यक हैं--उन्का 
अच्छी तरह पालन होते रहनेके लिये गुणशज्रतांकी अत्यन्त आवश्य- 
कता है । इसी तरह शिक्षावत शिक्षाके लिये अर्थात्त्‌ त्रत पालनका 
अभ्यास करने के लिये होते हैँ । जिस तरह एक नगर की रक्ता 





७४] 
के लिए कोट की आवश्यकता होती है उसी प्रकार अगुत्रतों का 
ठीक तौर से पालन के निमित्त तीन शुणत्रत और चार शिक्षात्रत 
सममभने चाहिए । ) 

गुणब्रत और शिक्षात्रत में ' और भी भेदः--- 
यावज्ञीविकमाहु:, प्रायो लोके गुशब्रतं विज्ञाई । 
- प्रतिदिनसभ्यसनीय-माहुः शिक्षान्रतं किन्तु ॥१७०॥ 
गु्न्नत प्रायः यावज्जीवन अर्थात्‌ सम्पूर्ण जीवन काल के 
लिये धारण किया जाता है । इस लिये वह यमरूप जानना 
चाहिए । यहां देशन्रत को गुशब्रत का भेद न सान कर शिक्षा- 
बत का भेद्‌ माना है और भोगोपभोग परिमाण ब्रत को गुणज्नतों 
में लिया है--इसी लिए है। परन्तु शिक्षात्रत प्रतिदिन अभ्यास 
करने के लिए है। यह शिक्षात्रत अतिदिन अहण किया जाता है 
अतः यह नियम रूप समझना चाहिए । इसी घात को आगे के 
पद्म में और स्पष्ट करते हैं:-- 
अणुब्नतानीव गुणब्रतानि, 
सक्ृद्‌ गृद्दीतानि च जीवितान्तम्‌ । 
प्रभावनीयानि, परन्तु शिक्षा- 
ब्रत॑ समादेयमिहास्ति नित्यम ॥१७१ 
'जिस ग्रकार अग॒ुकन्नत एक बार अ्रहण कर लेने के पश्चात्‌ 
जीवन पयन्त रहते दें उसी तरह गशुरत्रत भी एक बार ग्रहण कर 
लेने पर आजन्म बने रहते हैं। परन्तु शिक्षात्रत प्रतिदिन ग्रहण 
करने के योग्य होते हैं । 


९ जन्‍ी,- मीयीरिर चरम 7० सिजरी पी, 
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शिक्षात्षत का निरकतथ-- 
शिक्षा हि विद्याग्रहगं यथा स्यात , 
शिक्षा-प्रधान ब्रतमेतदम्ति | 
निय्रद्यमेतव्‌ श्रुतवीधरिक्षा - 
ग्राहकत्वेन तती हि साथम ॥१७२॥ 
शिक्षा का मतलब ८ विद्या म्ाग करमना। यह शिक्षात्रत 
शिक्षा प्रधान 5 अतः अतती मशिता का प्रधाव शास् कान का 
संग्राहक समझते हुये इसका पालन करना चाहिए। इस ने की 
आचायों ने श्रुत-शान-लोचन माना ६) इस लिये इसका नाम 
साथक है । 
शीलइय के भेदों में फुछ विगेध £ यह बताते दैं--- 
शीलद्यस्यास्य भिय्री बिशेष:, 
किज्चित्‌ ममस्तीति विचायमेतत्‌ | 
तदेशकालाश्ितभिन्नवाया, 
विचारमेदस्य च दर्शक हि ॥१७श॥ 
गुणब्रत और शिक्षात्रत के भेदों में कुछ विरोध है। फई 
आचाये गुणप्रत के त्तीन भेदों में देशबतत को लेते ६ और कई 
भोगोपभोग परिमाणत्रत को ग्रहण करते हैं । इस तरह ऋओओर 
भी विरोध है जो आगे दिखाया जाता है। यह विरोध देशकाल 
की भिन्नता के कारण उत्पन्न हुई परिस्थितियों ने अथवा आवचायंफि 
विचारभेद ने उत्पन्न किया हे । 


[ १८१ ] 
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इस सम्बन्ध में सर्वे प्रथम आचाये छझुन्दकुन्द का मत 
चतलाते हँ-- 
दिगिदिशो! परिमाण- 
मनर्थदण्डत्रतं॑ तथेव स्यात्‌ । 
भोगोपभोग-परिमिति- 
रेतत्‌ त्रिवर्य हि. गुणविरति। ॥१७४॥ 
सामायिक प्रोपध॑ श्ेयम्‌ , पूजन चातिथिस्तथा । 
सन्यात्रो जीवनान्ते च, एतत्‌ शिक्षात्रतं मतम्‌ ॥१७५॥ 
कुन्दकुन्द-मते प्रोक्तम्‌ , इद॑ शीलस्य सप्तकम्‌ । 
उमास्वाति मतेनैतत्‌ , ने संगच्छते भ्र्‌ बम ॥१७६॥ 
दिग्क्नत, अनर्थंदस्डब्रत और भोगोप॑भोगपरिमाणन्रत--ये 
तीन भेद गुणत्रत के हैँ । सामायिक प्रोपधोपवास, अतिथि- 
संविभाग और सल्लेखता--ये चार भेद शिक्षात्रत के हैं। ऐसा 
छुन्दकुन्द स्वामी का मत है । इन्होंने देशत्रतको प्रथकू न मानकर 
दिग्व्रत ही माना है और उसकी एवयज सल्लेखनात्रत को शिक्षात्रत 
भेदों में गिनाया है। सल्तेखना का अर्थ सम्यक्‌ प्रकार से 
काय व कपाये को क्षीण करना हे । जब मनुष्य यह जान ले कि 
मेरा मरण निकट और अवश्यंभावी है तव शान्तभाव से शरीरादि 
से निर्माही हो अन्तरंग में क्रोधादि कपायों को घटावे और बाह्य 
में आहारादि का अश्ुक्रम से त्याग कर अपने आत्म-ध्यान में 
लवलीन हो--यह सल्लेखना है । 


पर 


. | £झर | 
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उक्त भेद छुन्दकुन्द स्वामी के कथनालुसार है लेकिन उसा- 
स्वाति आचाये ऐसा नहीं मानते। उनका संत आगे दिखलाया 
जाता है;-- शा 
दिग्देशानर्थदण्डानां विरतिःसतत्रमते मता । 
गुणब्रतमथाझ्यातमेतत्‌ शिक्षात्रत॑ तथा १७७| 
समता-प्रोपधे भोगणरिभोगप्रमाणकम्‌ | 
अतठिथेः पूज्न॑ चैंतत्‌ छन्नकरम्य सप्तकृम '१७८। 
सूत्रकार उमास्वाति आचाये के मतानुसार दिग्व्रत आर 
देशब्रत अनथ्दर्डत्रत--ये तीन सेद गुणत्रत के हैं । सामायिक् 
प्रोषधोपवास भोगपरिभोगपरिमाणत्रत और अतिधिसंविभाग-यें 
चार भेद शिक्षात्रत के होते हैं । उक्त आचार्य के मतानुसार इस 
तरह शील के सात भेद समझने चाहिये । प्रायः इसी मत को 
बहुत से आचाय मानते हैं । 
पूज्यपादो5कलंकश् विद्यानन्दादयस्तथा | 
तार्किका मतसेतद्धि मानयन्ति मनस्विनः |१७६। 
सोमदेवश् चामुएड-रायोड्मितगतिस्तथा । 
दरिचन्द्र; कवीशानः सत्नकारानुयायिनः [१८०। 
उमास्वाति आचार्य ने जो शील के सात भेद माने हैं उन्हीं 
को सचाथसिद्धि के कर्ता पृज्यपादाचार्य, राजवार्तिक के कर्ता 
भद्वकलंकदेव और श्लोकवार्तिक के कर्ता विद्यानन्द स्वामी वगैरह 


[ ए८३ । 
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तार्किक विद्वान्‌ भी मानते हैं । यशस्तिलकचंपू के कतो सोमदेव, 
चारित्रसारके कत्तो चाममुण्डएय, धर्यपरीक्षाके कर्ता अमित्तगति और 
धर्म शर्माभ्युद्य के कर्ता महाकबि हरिचन्द्र भी इसी मत को 
मानते हैं । हु ः 
देवसेनाचार्य का क्या भत है-यह बताते हैं :--- 
देवासेनादयः केचित्‌ इढद शीलस्य सप्तकम्‌ | 
कुन्दकुन्दमुनि-प्रोक्तम्‌ मानयन्ति महौजसः ।१८१। 
भावसंग्रह के कर्ता देवसेन और रत्नमाला के कर्ता 
शिवक्रोंटि आदि भी आचार्य कुन्दकुन्द खामी द्वारा कहे हुए जो 
शील के सात भेद हँ--उन्हीं को सानते हैंँ। इस तरह छुन्दू- 
फुन्दाचा्य ओर उमास्वाति आचाये इन दो ऋषियों के मताहुसार 
शील के सात भेद बताये हैं । डर 
अब तीसरा मत बताते हूँ :-- ४ 
मतद्याद्‌ मिन्नमतो5स्ति स्वामि-...*» 
समन्तभद्गस्य यतो हि तेनेः | 
अनथंदण्डब्रत-दिग्बते च, ५ 
भोगोपभोगे-परिमा तथा च ॥१८२॥ 
मुखत्रत॑ स्व्रीकृतमस्ति, वेया- 
ब्रत॑ तथा स्यात्समतोपवासों । 
देशावकाशथ समुक्तमेतत्‌ , 














| १८४ | 
. शिक्षात्रतं सम्मिलित तु शीलम्‌ |१८३। 

छुन्दकुन्द ओर उमाम्वाति-इन दोनों आचायों के मतों स 
भिन्न एक तीसरा मत स्वामी समन्तभद्ग का है। उन्होंने दिग्व्नत 
अनर्थद्‌ण्डत्नत और भोगोपमोग परिमाण . हअत-इन तीन ब्रतों को 
शुणब्रत में गिनाया है। देशावकाशिक, सामायिक, प्रोपधोपवास 
ओर वैयात्रत इन चारों को शिक्षात्रत माना है। देशावक्राशिक 
देशब्रत का ही दूसत नाम है और अतिथिसंविभागत्रत को हीं 
चैयात्रत कहते हैं। स्वामी समन्तभद्र उक्त प्रकार स शील के सात 
भेद मानते हैं । 

समन्तभद्र॒स्य मतं दि चेतत्‌, 

आशाधराधाई विदुपोड्नुयान्ति | 
श्रीकार्तिकेयों मनिरत्र तय, 
देशावकाश समुवाच किन्तु ।१८४। 

स्वासी समन्तभद्र के सतानुसार ही पंडित आशाधर जी 
चगैरह शील के सात भेद मानते हैँ । श्रीकार्तिकेय मुनि भी ऐसा 
ही मानते हूँ लेकिन उन्होंने देशावकाशिक को शिक्षात्रत का पहला 
भेद न गिनाकर उसे चौथा भेद वताया है | इस लिये इनका भी 
एक चौथा भिन्न सत हो जाता है । 

आगे वसुनन्दि आचाय का मत वताते हैं :-- 

सत्नकारमते प्रोक्त-मद्भीकृत्य _गुणतम | 
शिक्षात्रतविधी प्रार्प्त मिन्नत्व बसुनन्दिना [१८ ४। 
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.. भोगे विगक्तिश्न तथोपमोग- 
निवृत्तिरेवाउतिथि-संविभागः । 
सल्लेखना भीवसुनन्दिनेतत , मे 
शिक्षांव्रतं प्रोक्तमिहास्तिं किन्तु ।१ ८६। 
चसुनन्दि आचाये ने गुणन्रत के उन्हीं भेदों को माना है 
“ जिनकी सूत्रकार उमास्वामी ने माना है। शिक्षाह्तत के भेदों में 
कुछ भिन्नता है। वसुनन्दिं- आचोये नें भोग-विरक्ति, उपभोग- 
निवृत्ति; अतिथि संविभाग और सल्लेखना--ये चार शिक्षात्रत 
के भेद माने दे । भोगीपभोग परिसाण त्त को एक न सान कर 
उसके दो टुकड़े कर दिये हैं । ह 
श्री जिनसेनाचाये का मत --- 4५ 2 3 
श्रीजिनसेनाचार्या। दिग्देशानर्थद्र्डबिरतिं हि. |: ८ 
भोगोपभोगसंख्यां शुशन्नंतं चापिःकथयन्ति (८७ 
समता प्रोपध-विंधि तथैवातिथिपूजर्न। 
सन्‍्यासं मरणान्ते न शिक्षात्रतचतुष्टयम्‌ ॥१८८॥ 
श्री जिनसेनाचाय ने दिग्वत, देशतन्रत और अनथथंदरड- 
त्यागन्रत-ये गुणन्नत के तीन भेंद माने हैं। इसके अतिरिक्त 
भोगोपभोग परिसंख्यांन को भी इन्होंने गुंणब्नत सानां है। इससे 
इनका यह अत (अन्य किसी' भी आंचाये-से नहीं मिलता। 
शिक्षात्रतों में इनका मव,आचाय कुन्दकुन्द स्वामी से- मिलता है। 
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बी फिर चि> १५९ फिनी्य्श्ा 








क्योंकि इन्होंने भी सामायिक, ' प्रोपधोप॑चास, अतिथिसंविभाग, 
ओर सल्जेखना-:इस तरह . छुन्दकुन्द रघामी के कहे हुए चार 
शिक्षात्रत माने हैं। , .:... 0 के : 3 

श्वेताम्ब॒र मतानुसार शीलन्नत के भेद ४-- 

श्वृताम्बराड स्वाम पमन्तभद्र-- 

मतालुसारित्वमिह प्रजन्ति । 
- प्रायो हि ते रत्नकश्ड-दिष्टा- .. 
: न्याहुहि शीलानि हि सप्त सप्त १८६ 

शीलत्रतों के सम्बन्ध में प्रायः सभी श्वेताम्बर आचार्यों 
का सत स्वामी समन्तभद्र के मत के अनुसार ही है। रत्नकरंड 
श्रावकाचार में जो शील के सात भेद -बताये गंये हूँ प्रायः उन्हीं 
भेदों को श्वेताम्बर आचार्यों:ने माना है । 


शीलबत्रतों के सम्बन्ध-में भिन्न २ आचायो के. भिन्न रु मत 
हैं-यह ऊपर दिखायागया है लेकिन यह-भेद होते हुए. भी उद्देश्य 
सब का एक है--यही पंथकार बताते हैं :-- 


अनेकघाशासनंभिन्नताइस्ति, 
ह विभिन्नदष्टि-ग्रथिता तथापि। 
. उद्देश्य-मेदो5स्ति न-तत्र कश्रित्‌ , 
समन्वयो छात्र-ततो-विमृग्य॥ ॥१&०॥ 
आचांयों ने भिन्न २ दृष्टि के अनुसार शीलजतों के मिश्र 





#ग७+*र 
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सिन्न भेद बताये हैं। लेकिन बासतव में उनके , मुख्य उद्देश्य में 
भेद नहीं है अतः सबका समन्वय हो जाता हे।._ 
भिन्न २ देश काल के अनुसार आचायो ने बह्रनों के पालन 
के निमित्त भिन्न ई उप्र बताग्रे'हैं।। शोलक्त ह्रतों के पालने के 
साधन हैं । जिस जमाने, में जिस वात की रोक की आवश्यकता 
थी आचायों ने उच्र ही रोक लगाई ।-सत्र आचायों का ध्याव 
केवल एक ही ओर था कि अत अच्छी तरह पल सके | ब्रत पालने 
में जिस बात की कमी का उनने अनुभव किया उसी की तरफ 
उनने ध्यान दिया ओर जिससे निरतिचार अत पल सके उसी ' 
मार्ग को जनता के समत्त रक्खा | | 
आगे चतते हैँ कि श्रतिचार रहित जत पालने वाला ही 
घन्‍्य है बस 
विनातिचारं हि. भजन्ति भव्या३, 
शीलब्मतानि तु ये मद्दान्त+ | 
धन्या धतो लच्षणमुच्यतेड्त्ा- 
उतिचारदोपस्प विवेचनाथंम्‌ ।१६१। 


जो भव्यपुरुष शील और ततों को श्रतिचार रहित धारण 
फरते हैं वे महान दं-धन्य हूँ । इस लिये 'अतिचार! दोप क्‍या है 
इस का विवेचन करने के लिये यद्वां अतिचार का लक्षण बताया 
जाता है ( 
अतिक्रान्ति मनोशुद्धेः -क्तिं प्राहुमंहाधियः । 


[मम], 











लंघनं शीलबृत्त्यास्तु व्यतिक्रान्ति ब्तापदाम ॥१६२॥ 

अतिचारं प्रइृत्तिज्व विपयेप्वतिसक्तताम । .. 

अनाचार॑ तु तत्रेव रृष्णास्रव-निबन्धनम्‌ ॥१६३॥ -? - 

आचायों ने संयम के सम्बन्ध में मानसिक शुद्धि न रहने _ 

को-मनमें विकार उत्पन्न होने को अतिक्रम” दोप वाया है और 
शीलरूपी खेत की वाड को उल्लंघन कर देने को व्यतिक्रम” दोप 
चताया है। दिपयों में प्रवृत्ति कर लेना “अतिचार! दोप है और 
विंपयों में अत्यन्त आसक्त हो जाना अनाचारः है | यह अनाचोर 
घोर पापास्रव का कारण है ! * 

.. इस इष्रान्त से यह चारों बातें समझ में आ जावेगी कि 
किसी के खेत में घुस जाने का विचार करना अतिक्रम हैं | उस 
की बाड को उलांघ देना व्यतिक्रम है । खेत में घस जाना अति- 
चार है ओर उसमें जा-कर लोटनां, डैंठनो, बैठना आदि अनाचार 
है। इसी तरह जब त्रती अपने ब्र॒तों. के विरुद्ध आचरण करता 
है तो उक्त चारों दोष क्रम से लगते हैं। . ... 

आगे दृष्टान्त द्वारा सममाते हूँ कि सातिचाखत व्यथ्थ हैं-- 
मलोपगृढानि यथा हि लोके 


वीजानि न स्यथु; फलंदानि तदृत्‌.। ..- - - 
न सातिचाराण्युररीकृतानि 
ब्रतानि नूने फ्लेंदायकानि ॥£&४॥ 


| ए्घ६ । 
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रा 
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जिस प्रकार मल लगे हुये बीजों की वोने से उनके कोई 
फल नहीं लगता--बे अंकुरित नहीं होते उसी प्रकार श्रतों में यदि 
अतिचार दोष लगता रहे हो उन ज्तों के धारण करने से कोई 
साम नहीं है अशिचार रहित होने पर ही प्रेत अपनो फल देंगे। 


अतः लिर्दोष त्रत धारण करने चाहिए।' 


पांच अगुन्नतों के अतिदारों का उल्लेख हम ऊपर कर 
आये हैं। यहां सात शीलन्ननों के अतिचारों का थोड़ा सा वर्णन 


कर दिया जाता है | 


दिखतन के अतिचार--१-उर्ध्यातिकम-परिसाण से 
अधिक पवेतादि पर ऊ'चा जाना, २-अधोतिक्रम--सीचे कूप 
वगैरह में जाता, ३-तिय्रकू अतिक्रम-शुफा सुरंग आदि में 
तिरछा जाना, ४-क्षेत्र बद्धि--परिमाण से अधिक क्षेत्र बढ़ा लेना, 
४-स्मृत्यंतसधान--की हुईं मयादा की भूल जाना । ये पांच 


दिखते के अतिचार हैं । 


| 


देशब्रत के अतिचार--१-आनयन - मयोदा से बाहर की 
चस्तुओं को मंगाना, २-प्रेष्यप्रयोग--मर्यादा से चाहर किसी फो 
भेजना, ३-शब्दाजुपांत--मर्यादा से बाहर रहने वाले को शब्द 
खांसी आदि से अपना अभिश्राय सममा देना. ४-रूपानुपात-- 
इशारे वगैरह से या अपना रूप दिखा कर सममा देना, ५-पुहुल- 


सेध्--सर्यादो से वाहर कंकर वगेरह फेक कर संकेत करना । 


*_*अनर्थद्‌रडजत के अतिचार--१-कंदर्प--रागादि भावों से 
प्रेरित हो कर भंड चचन बोलना, २-कोतल्कुच्य-- भंड वचन 


[ १६० | 
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बोलना तथा काय से निनन्‍्दनीय क्रिया करना, ३-मौखय--निर्थंक 
ज्यादा बोलना, ४-असमीक््याधिक्रएण - प्रयोजन के विना विचारे. 
अधिक से अधिक अवत्तंत करना, कार्येकरना ४-डपर्भोगपरिभोगा- 
नर्थक्य-- जरूरत से ज्यादा भोगोपभोग के पदार्थों का संग्रह 
करना । - * 

सामायिकत्रत के अतिचार--१-सामायिक करते समय 
मन, वचन और काय को अन्यथा चलायमान करना ये तीन 
दुःप्रशिधान तथा चौथा अनादर--उत्साह रहित हो कर अनादर 
से सामायिक करना और पांचवां स्मृत्यन्ुपस्थान--अर्थात्‌ सामा- 
यिक में एकाग्रता-बिना, चित्त की व्यग्नता से पाठ; सामायिक- 
क्रिया आदि भूल जाना; ये सामायिक ब्रत के अतिचार हैं। 


. ओषधोपवासब्रतके अतिचार--बिना देखी और बिना साफ 
की हुई. भूमि पर टट्टी पेशाव वगैरह करना--अगप्रत्यवेक्षिताप्रमा- 
जिंतोत्सगे नाम का अतीचार है, २-विना देखे बिना साफ किये 
पूजन की सामग्री को अहण करना तथा वस्न-पात्र वगैरह को 
घसीटना--अगप्रत्यवेक्षिताप्रमारजितादान है । विना देखी बिना 
साफ की हुई भूमि पर विस्तरे वगैरह करना--अत्यवेक्षिताप्रमा- 
जिंतसंस्तरोपकरण नाम का अतीचार है। छुधाठ॒पादि की वाधाओं , 
से .धर्मादि कार्यों. में निरुत्साह प्रव॒त्ति करना अनादर नाम का 
अतिचार है। प्रोपधोपवास के दिन करने योग्य क्रियाओं. को 


भूल जाना स्मृत्यनुपरथान या स्मृत्यनुपसार नाम का पांचवां 
अतिचर है । 





(६१ ) 





“उपभोगपरिभोगपरिसाणकतत के अतिचार--१-सर्चित्ताहार 
सजीब पुष्प फल वगेरह खाना, २-संचित्ते संम्बन्धाहार--सचितन्त 
चस्तु से छूए हुए पदाथों कां आहार-करना,- ;३-सचिप्तसंमि भ्राहार 
सचित्त पदार्थ से सिले हुए पदार्थका भक्षण, करना; ४७-अभिषच--- 
पुष्टिकारक कामोद्दीपक आहार करना, ४-दुष्पकाहार--कच्चा 
देर में हजम होने वाला भोजन करनां। 

अतिथिसंविभागन्रत के अतिचारं--१-सचित्त निक्षेप-- 
सचित्त कमल पत्रादि में रख कर आहार देना २-सचित्तापिधान 
' सचित्त पदार्थों से ढका हुआ आहार देना, ३-परव्यपदेश--अन्य 
'की च॒स्तु दान करना, ४-मात्सयं--अनादर से तथा अंन्य दातार 
'से ईष्यो करके दान देना; ४-कालातिक्रम--दान देने के समय 
को उलांघ कर असमय में दान देना । " 

सल्लेखनाप्रत के अतिचार--कई आचार्यों ने सल्लेखना 
न्नद को शील ज्ञतों में लिया है अतः उसके अतिचारों का वणन कर 
दिया जाता हैं:-- का 

१-जीविताशंसा --सल्लेखना धारण 'करने के पश्चात्‌ 
जीवित रहने की आशा करना, २-मरणांशंसॉो--रोगादि से 
पीड़ित होकर मरने की आशा करना, ३-मिन्नान॒रांग--मित्रों को 
'याद करन ४-सुखानुवंध पहले भोगे हुए सुखों का याद करन 
४-निदान -- मरकर अगले. जन्म सुख मिले” ऐसी वांछा करना । 

उक्त शोलब्रतों के. अतिचार हैं। संक्षेप से इनका वन 
किया गया हे । विशद्‌ वर्णन अन्यत्र देखना चाहिए। 
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क्या इतने ही अतिचार हैँ या इनसे ज्यादा ? इसका उत्तर-- 
शीलब्रतानामतिचारसंख्या, 
तत्वायंगरन्ने गदितास्ति या तु । 
संकेतमात्र खलु सास्ति मन्ये 
न वस्तुतोस्ति गणना हि तेपाम ॥१६५॥ 

* तत्वाथ सूत्र -में उमास्वासी आचाय न जो त्रतां एवं शीलों 
के अतिचार बताये हैं--जैसा कि हम ऊपर टीका में बर्णेन कर 
आये हँ--ये केवल संकेत मात्र हैं। सच पूछा जाब तो अति- 
चार अनन्त ह--उनकी कोई संख्या नहीं । जहां त्रतां के विरुद्ध 
लेशमात्र भी प्रवृत्ति या क्रिया की; वहां दोप आरा जाता है । अतः 
उन दोषों की कोई संख्या नहीं | - 

इस प्रकार आत्चार रहित शील और अतों का पालन 
,करना शील त्रतेप्वनतिचार नाम की तीसरी भावना हैं और उसका 
संक्षेप से वशन समाप्त हुआ | 
अब अभीछुण-ज्ञानपयोग” नाम की चौथी भावना का 
“बणशुन करते-हं :-- 
शानस्वभ्ाव$-खलु हयाप आत्मा, - 
. तहपप्तिरिस्याध्च्यूतिरंस्ति नून्म्‌ । 
ततः स्वभावाप्तिमिदामिकांचन , 
अभीरंणवोधाय मनो विदध्यात्‌ १६६! 
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सििरीपरी 


यद आत्मा ज्ञानस्वभाव वाला हे-ज्ञान ही इसका निज्ररूप है 
अतः ज्ञान की आपि होना आत्मा की अच्युति अर्थात्‌ उत्थान है। 
इस लिये आत्म। के स्वभाव की प्राप्ति की इच्छा करते हुए 
निरन्तर इधर ही मन लगाना चाहिये । ज्ञान प्राप्ति के लिये सतत 
प्रयत्तशील रहना-उघर ही भनोयोग लगाना 'अभीर्ण-ज्ञानोपयोग 
कहलाता है। । 
ज्ञान आत्मा का धर्म है| ज्ञान की प्राप्ति ही आत्मा का 
साक्षात्कार है। बिना ज्ञान के आत्मा नेत्र-विहोन ही रहदा 
है। शारीरिक नेत्रों के रहने पर भी वह अन्धा ही कहलाता है । 
जिस प्रकार अन्धा मनुप्य किसी पदार्थ को नहीं देख सकता उसी 
प्रकार ज्ञान-विहीन व्यक्ति कंतंच्याकतंव्य को नहीं देख सकता | 
सत्त असत का निर्णय नहीं कर सकता, हेय और अद्देय को नहीं 
पहचानता । वह अपने को भी नहीं जानता। अतः अपने को 
जानने के लिये आवश्यक है कि मनुष्य ज्ञान प्राप्त करे । 
आगे के पद्ममिं कुछ ज्ञान की महिमा का चणंन करते हैं:- 
ज्ञानाइते निद्न तिरस्ति नव, 
न लौकिकोत्त्यानमिद बिना स्यात्‌ । 
निरन्तराभ्यापवशात्‌ ततोध्यम्‌ , ु 
ज्ञानोपयोगः खलु वर्दधनीयः ।१६७ 


ज्ञान के बिना संसार से छुटकारा नहीं मिल सकता और 
न लोकिक उत्थान ही हो सकता है। अ्रतः निरन्तर अभ्यास से 
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ज्ञानोपयोग बढ़ाना चाहिये | । 

स्व और पर की पहचान हो जाने पर, भेद-विज्ञान होने 
पर ही मनुष्य संसार से छुटकारा पा सकता है और स्थ-पर की 
पहिचान होती है ज्ञान से । अतः ज्ञान ही मनुप्य को कर्मजाल से 
छुड़ाने में समर्थ है। सांसारिक जितनी भी बातें प्राप्त होती देँ या 
जो कुछ उन्नति की जाती है वह ज्ञान ही का माहात्म्य है। बिना 
ज्ञान के कुछ नहीं । यह कहावत ठीक ही है कि ज्ञानेन हीना: 
पशुमिः समाना: अथात्‌ ज्ञान के बिना मनुप्य पशु-तुल्य है अथवा 
'त्ञ हि ज्षानेन सद्श पविन्रमिह विद्यते? यानी-ज्ञानके समान कोई 
पचित्र वस्तु नहीं है | । 

विवेकज्योतिरित्यरिमन्‌ शीषके मत्कृतों बहु । 


न्वत्रोक्तं ततस्तस्मात्‌ ग्रहीतव्यं मनीपिमि! ।१8 ८। 

प्रन्थकार कह रहे हैँ कि मेने विवेक-ज्योति+ नामक 
शीपक में ज्ञान के सम्बन्ध में बहुत कुछ कहा है इस लिए पाठकों 
को वहां से जानना चाहिये | 

आगे ज्ञान के भेदों का वर्णन करते हैँ :-- 

मतिज्ञान॑ श्रुतज्ञानमवधिश्रित्तपर्य ये; । 

तथेय केवल-ब्ञानं ज्ञानानि प्रशुशासने ।१६६। 

जिनेन्द्रदेव॑ के शासन में ज्ञान पांच प्रकार के चताये गये 
हैं--१ मतिज्ञान, ,२ श्रुतज्ञान, इअवधिज्ञान, ४ मनःपर्यय ज्ञान 

+जैनवन्धु नामक पाक्षिक पत्र में । 


> 
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ओर ४ फेवलज्ञान । इनमें आदि के तीन ज्ञान मिथ्या भी होते 
हैं। मतिज्ञान और श्रतज्ञान ये दो ज्ञान परोक्ष हैं जो कि प्रत्येक 
प्राणी के होते हैं तथा अवधि मनःपर्यय और केवल ये तीन ज्ञान 
ग्रत्यक्षज्ञान हैं । | 
पांच इन्द्रिय और मन से जो पदार्थ का ग्रहण. होता है 
उसे मतिज्ञान कहते ६ । इस मतिज्ञान के चार भेद हँ--अवग्रह 
ईंडा, अचाय और धारणा ।विवत्र और विययी के सम्बन्ध होनेके 
अनन्तर समयमें जो पदार्थका प्रथम प्रडण होता है उसे 'अवग्रह! 
कहते हैं । अवग्रद् द्वारा ग्रद्दीत पदार्थ को विशेष जानने के लिये 
जो इच्छा रूप ज्ञान होता है वह 'ईहाज्षान' है । ईहा द्वारा. जाने 
पदार्थ में निश्चय रूप ज्ञान को अवाय' कहते हैँ । जाने हुए पदार्थ 
को पीछे न भूलना 'घारणा' हैं । 
मतित्ञान के रथूल रूप से चार तथा विशद्तया तीन सो 
छत्तीस भेद होते हैं :-- पांच इन्द्रिय और मन इन छह को 
अवग्रद्मदि चार भेदों से गुणा करने पर चौबीस भेद हुए। 
अवग्रद के दो भेद देँ *अर्थावप्रह तथा +उ्ग्रष्जनावग्रह की 
, श्यज्ञा से तो पांच इन्द्रिय और मन ये छह भेद हो गये लेकिन 
व्यञ्ञनावमद चल्षु ओऔर मन से नहीं होता अतः उसके चार भेद 
उन चौबीस भेदीं में जोड़ने स अट्टाईस होगये। इन श्रट्टाईस 
भेदों को अ्वम्रद्यदि ज्ञान के विपयभूत पदार्थों के निम्नलिखित 
02 कक के कर द किलर लि 3० 7 लय की 








> प्राप्त अर्थ के म्हण करने की अधथावमह कहते हैं । 
+प्राप्त अर्थ के प्रहण करने को व्यम््ननावग्रह कहते हैं । 
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बारह भेदों के साथ गुणा करने से मतिज्ञान के तीन सौ छत्तीस 
भेद होते हैं | वे बारह भेद ये हैं--१ वहु, २ अल्प, ३ वहुबिध 
४ एकविध, » ज्षिप्र, ६ अक्तित्र, ७ अनिद्धत, ८ निम्धत, ६ अनुक्त 
१० उक्त, ९१ अधभ्रव, १२ श्रुव || 

यह मतिक्ञान अन्रत सम्यग्द्ष्टि गुशस्थान से लेकर क्षीण- 
कपाय पर्यन्त होता हे । मतिज्ञान से विपरीतज्ञान को 
कमतिकज्ञान कहते हैं और यह मिथ्यात्व तथा सासादन गुणशस्थान 
में होता है । 


श्रतज्ञान--शव्द और लिंग (घूमादि) के द्वारा जो एक 
पदार्थ से दूसरे पदाथे का ज्ञान होता है उसे श्रुतज्ञान कहते हैं । 
अथवा मतिज्ञान के विपयभूत पदार्थ से भिन्न पदार्थ के ज्ञान की 
श्रुतज्ञान कहते हैं। श्रतज्ञान मतिज्ञानपूर्यक ही होता है । “चैसे तो 
श्रुुज्ञान के भेद असंख्यातलोक प्रमाण हूं लेकिन स्थुल रूप से दो 
भेद हैं--एक अंगवाह्य दूसरा अंगप्रविष्ठ । अंगवाह्य श्रुत के 
स्थूलरूप से चौद॒ह भेद हैं. तथा उनके भेद प्भेद होने से अनेक 
भेद हैं । वे चौंदह भेद यह हैं--१ सामायिक २ चतुर्विशस्तवन 
३ वन्द्‌ना ४ प्रतिक्रमण ४ वैनयिक ६ कृतिकर्म ७ दशवैकालिक 
८ उत्तराध्ययन ६ कल्पव्यवहार १० कल्पाकल्प ११ महाकल्प 
१२ पुण्डरीक १३ महापुण्डरीक १४ निपिद्धिका । 
-- - अंगप्रविष्ट श्रत के बारह भेद हं--१ आचार २ सून्नकृत 
३ स्थान ४ समवाय ४ व्याख्याप्रज्नप्ति ६ ज्ञात्घमं कथा ७ उपासका 
घ्ययन ८ अन्तकृतृदश ६ अनुत्तरोपपादिकद्श १० प्रश्नव्याकरण 
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११ विपाक सूत्र १२ दृष्टिवाद । बारहवें भेद दृष्टिवाद के पांच 
भेद होते हँ--परिकर्म, सूत्र, प्रथमानुयोग पूर्चंगत “और चूलिका | 
इनमें पूवंगत के चौदह भेद हैं जिन्हें कि चौदह पू कहा जाता 
है--वे ये हैँं--१- उत्पाद पूच २ अम्रायणीय “३ वीर्याज्ुवाद 
५ अस्तिनास्तिप्रवाद ४ छ्वानप्रदाद ६ सत्यप्रवाद ७ आत्मप्रवाद 
८ प्रद्यास्याननामधेय ६ विद्यात्ुप्रवाद ६ कल्याणुनामघेय 
१० प्राणावाय ११ क्रिया विशाल ओर १२ लोकविन्दुसार। इस 
तरह स्थूल रूप से श्रुतज्ञान के ये भेद हैं चाकी इनके भी अनेक 
भेद भेद हैं जिनका कि वर्णन गोम्मटसार तथा पदखण्डागम 
की धव्र॒ला टीकाआदि से जानना चाहिये। सब से कम ज्ञान 
सूक्ष्म निगोद्या रू.व्ध्यपर्याप्क जीव के उत्पन्न होने के प्रथम 
समय में होता है और ज्ञान की चरम सीमा केवलियों में है । 
वतंसान सें जितने भी शास्त्र हैं वे सब अंगवाह् में ही हैं। 
हां' केवल दो अन्थ ऐसे हैं. जिन्हें अंग प्रविष्ट कहा जाता है वे 
पट्खंडागम ओर कपाय प्राभ्ृत हैं। दिगम्वर मान्यता के अनुसार 
“इन दो मंथराजों के अतिरिक्त छुछ भी अंगम्नविष्ठ श्रुतज्ञान का 
अंश अवशिष्ट नहीं है । श्वेताम्बराचायों का कथन है. कि उनके 
यहां ग्यारह अंग मौजूद हैं और एक भेद दृष्टिवाद का वर्णन 
उपलब्ध नहीं है । दिगम्बर मान्यतानुसार दृष्टिचाद ही उक्त दोनों 
ग्रन्थों का उद्गमस्थान है अतः दृष्टिबाद उपलब्ध है. घाकी अंगों 
का लोप होगया । ह 
उक्त श्रुतज्ञान मतिज्ञान की तरह ही सम्यग्दष्टि गुणस्थान 
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से लेकर ज्ञीण कपाय पर्न्त होता है । श्रतज्ञानसे विपरीत ज्ञान को 
छुश्नुतज्ञान कहते हूं । और यह. मिथ्यात्व दथा सासादन गुणत्थान 
में होता है 

अवधिज्ञान--सम्पूर्ण मृत पदार्थों को साक्षात्कार करने 
वाले ज्ञान की अवधिज्ञान कहते हैं। इस प्रत्यक्ष ज्ञान के दो सेद 
ह--भवशग्रत्यय और गुणप्रत्यय । नारकादि भर्रों की अपेक्षा से 
अवधि ज्ञानावसण कर्म का क्षयोपशम होने पर जो अवधि 
ज्ञान ही बह भवग्रत्ययावधि तथा सम्यन्दर्शनादि कारणों की 
अपेक्षा से क्षयोपशम होने पर जो अवधिज्ञान हो उसे गुशप्रत्यय 
अवधिज्ञान कहते हैं । | 

भवग्रद्यय अवधिज्ञान देव नारकी तथा तीर्थकरों के होता 
है और यह ज्ञान शरीर के सम्पूर्ण अंगों से उत्पन्न होता है । गुण- 
प्रत्यय अवधिज्नान पर्याप्त सनुप्य तथा संज्ञी पंचेन्द्रिय तिर्यडत्चों के 
भी होता है लेकिन सम्पूर्ण शरीर से नहीं । गुण अत्यय अवधि- 
ज्ञान नाभि के ऊपर होने वाले पद्म वहञ्ञ शंख कलश आदि शुभ 
चिन्हों से उत्पन्न होता हैं। उसी जगह के आत्म-गदेशों में 
अवधिज्ञानावरण कर्म का क्षयोपशम होने पर यह अवधिज्ञान 
होता है । 

भवप्रत्यय अवधि देशावधि ही होता है और गुण अत्यय 
अवधि देशावधि परमावधि तथा सर्वावधि तीनों तरहका होता है । 
जघन्य शुणप्रत्यय देशावधि ज्ञान संचत तथा असंयत दोनों तरह 
के मनुष्य एवं तिये्चों के होता है लेकिन उत्कषज्ञान संयतों के 
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हो होता है। स्वावधि तथा परमावधिज्ञान महान्नती तथा चर्स- 
शरीरियों के होता है । 

अवधिज्ञान द्रव्य क्षेत्र काल भाव की अपक्षा से रूपी 
पदाथों को ही जानता है अतः बह सीमाज्ञान कहलाता है । सति 
ओर श्रुतज्ञान की तरह यह अवधिज्ञान भी अन्नत सम्यम्दष्टि से 
लेकर क्षीणकपाय-वीतगाग- छट्मास्थ तक होता है । इससे विपरीत 
छान को छकुअवधि अथवा विभंगावधि ज्षान कहते हैँं। यह 
मिथ्यात्व और सासादन गुणरथान में होता है। पर्याप्तकों के ही 
विभूण ज्ञान होता है अपयाप्तकों के नहीं | 

मनःपर्यय ज्ञान--जिसका कभी चिन्तदन किया हो, या 
आगे कभी किया जायगा व्तमान में आधा चिन्तवन किया जा 
रहा हो-इस प्रकार अनेक भेदसरूरूप दूसरे के मन में स्थित 
पदा4 को जो ज्ञान जानता हैं-उसे मनःपर्ययज्ञान कहते हूँ। यह 
ज्ञान मनुप्य क्षेत्र में ही होता हे बाहर नहीं । इस ज्ञान के दो भेद्‌ 
ह--एक ऋजुमति ओर दूसरा विपुलमति । सरलतया मन वचन 
काय के द्वारा किया गया परकीय मनोगत पदार्थ को ग्रहण बरने 
वाला ऋजुमति है । सरल मन बचन काय की अपेक्षा से उसके 
तीन भेद हैं | विपुलमत्ति सरल ओर कुटिल दोनों ही तरह से 
मन बचन काय के द्वारा किये गये परकीय-मनोगत पदार्थ को 
जानता है. अतः उसके छह्द भेद हैं । ह 

ऋजुमति मनःपण्यज्ञान विपुलमति मनःप्ययज्ञान में 
आपस में विशुद्धि और अग्रतिपात की अपेक्षा से विशेषता है। 


'९८/१९२१२२च७८१स२२र२७५८२००१११९५/ ० ९५८? पैक नि रेप. 





अर्थात्‌ ऋजुमति से विपुलमति द्रव्यक्ेत्रकाल »पर भावकी 
अपेक्षा ज्यादा विशुद्ध हैं। ऋजुमति मनःपर्येय ज्ञान वाला च्षपक 
आर उपशमक दीनों श्रेणियों पर धढ़दा है अतः उपशम अणी में 
चढ़ने के कारण यह ज्ञान पतनशील हैं । परन्तु विपुलमत्ति क्षपक् 
श्रेणी वाले को ही होता है अत्तः अग्रतिपाती है | 

मनःपर्ययज्ञान प्रमत्त संयत गुणस्थान से लेकर क्षीणक्रपाय 
पर्यन्त होता है किन्तु अत्येक प्राणी के नहीं होता । जो ऋशद्धिप्राप्त 
है तथा वर्धभान और विशिष्ट चारित्र को धारण करने वाले हें 
उनके होता है । 

ऋजुमति का क्षेत्र दो तीन कोस से लेकर सात आठ कोस 
 तंक है, पर विपुलमति का कम से कम आठ नव योजन तथा 
ज्यादा से ज्यादा मनुष्य-लोक प्रमाण है। ऋजुमति दो तीन भच 
से लेकर सात आठ भत्र तक की वात जानता हैं. पर विपुलमति 
आठ नव भव से लेकर असंख्यात भव तक की बात जानता है । 

' केवलज्ञान--सव द्रृव्यों एवं उनकी पयोयों को सम्पूर्रूप 
से प्रत्यक्ष जानने चाले ज्ञान को केचलज्ञान कहते हैं । यह ज्ञान की 
चरम सीमा है। इसे केवलज्ञान या सम्पूर्ण अथवा समग्रज्ञान भी 
कहते हैं । केवलज्ञान सयोग केचली, अयोग केवली तथा सिद्ध 
इन तीनों स्थानोंमें होता हैं। यह ज्ञान अकेला ही आत्मामें रहता है 
और ज्ञानों की सहायता नहीं चाहता क्योंकि सम्पूर्ण हैं और 
प्रत्यक्ष ज्ञान है। 

'एक आत्मा सें एक साथ ज्यादा से ज्यादा चार ज्ञान तथा 
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कम से कम एक ज्ञान रहता है । यदि एक हो तो केवलज्ञान। दो 
हो तो मति ओर श्रृतज्ञान। त्तीन-मतिश्रुव और अवधि । चार- 
सतिश्रुत अवधि और सनःपर्यय ज्ञान। पांच ज्ञात एक आत्मा 
में एक साथ कभी नहीं होते । 

आगे श्रुतज्ञान की महिमा का वर्णन करते हैं. :-- 

सर्वेप्वेतेप पूजाह श्रतज्ञानं विशेषतः । 

अनेनेत्र हि वेधेन यत्तः ब्मज्ञयो मतः ॥२००॥ 

पांचों ज्ञानों में श्रुतज्ञान ही विशेपतः पूजनीय है. क्योंकि 
इसी ज्ञान के द्वारा कर्मो का नाश होता है। जीवादि पदाथों का 
पान कराने वाला या वस्तु के धर्म का प्रतिपादन करने बाला यह 
ज्ञान है। ज्ञान की अपेज्ञा केवलज्ञान और श्रुतज्ञान दोनों बरावर 
हैं। अन्तर केवल इतना ही है. कि केवलजञान प्रत्यक्ष रूप से 
पदार्थों एवं उनकी पर्यायों को जानता है। और श्र तज्ञान इन्द्रिय 
ओर मन की सहायता से परोक्ष रूप से ज़ानता है । असूत्त पदार्थ 
तथा उनकी अर्थ पर्यायों और सूच्मातिस्रम अंशों में श्रुतज्ञान की 
स्पष्ट प्रवत्ति जरा नहीं होती; वाकी सम्पूर्ण द्रव्पों एवं पर्यायों छो 
यह ज्ञान विपय करता है | 

शुक्लध्यानन नाशोष्स्ति क्मणामिति विश्वत्स्‌ | 


पर तच्छू तमेवास्ति नेतरज्ज्ञानरूपता ॥२०१॥ 
शुक्लष्यान से कर्मो का नाश होता है-यह बात निश्चित 
है पर वह शुक्लध्याने श्रुतज्ञान रूप ही है। भ्र्‌ तज्ञान द्वारा पदार्थों 
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का निश्चित जानना ही शुक्लध्यान कहलाता है। शुबलध्यान के 
चार विकल्प या भेद होते हैं । उनमें प्रारम्भ के दो भेद श्र्‌ त- 
केवली के ही होते दूँ अन्य के नहीं | 
श्रुतज्ञानस्यपर्याया; निश्चला; शुक्लमिप्यते | 
करध्नं श्रुतमेवातः तस्माजू ज्ञानं श्रुत॑ महत्‌ ।२०२। 

श्र तन्नान की निमग्वज्ञ पयायों को शुक्ल कहते हैं ।_ शुक्ल- 
ध्यान कर्मों का नाश करने चाला है। अतः श्र तज्ञान भी कर्मो का 
नाश करने बाला है | इस लिये श्र्‌ तज्ञान की सहिमा अपरम्पार 
है--बह महान्‌ ज्ञान है। उसका चिन्तवन करना निरन्तर उसकी 
प्राप्ति का अभ्यास करना कल्याणकारी है | ज्ञान की प्राप्ति के 
जितने साधन हैं उनकी सुलभ वनाना, स्वयं उस मार्ग में प्रविष्ट 
होना तथा संसार को ज्ञान प्राप्ति के सार्ग में लगाना ही ज्ञानियों 
का कतेव्य है । 

कर्मो के क्षय करने में श्रत्त ज्ञात की समता करने वाला 
कोई भी ज्ञान नहीं है । इस दृष्टि से अ्रतज्ञान, केदलज्ञान से भी 
वढ़ कर है। अभीरुण ज्ञानोपयोग में ज्ञान शब्द का अर्थ श्रत- 
ज्ञान है। अभीरुण ज्लानोपयोग का अथ है जीवन के प्रत्येक 
क्षण में श्र.तज्ञान का उपयोग करना । उसके आदेशालुसार 
अपने जीवन को वनाना । खाते पीते चलते बैठते यह देखते 
रहना कि हमारा जीवन ज्ञान से अनुपयुक्त तो नहीं हैं । अगर 
सनुष्य जीवन में ज्ञान का उपयोग करना सीख जाय तो चह 


[ २०३ ,! 
सांस्तारिक सुख के साधनों के बिना भी अपने जीवन को सुखी 
ओर शान्त बना सकता है । जहां ज्ञान हे वहां मुक्ति है स्वर्ग है सत्र 
कुछ हैं। ज्ञान के अभाव में सच कुछ वीसत्स, यातनामय और 
दुःख पूर हे। इस लिए अभीक्ष्ण ज्ञानोपयोग की असाधारण 
सहत्ता समझ कर इसे पाने के प्रयत्न में लगे रहना चाहिए | यही 
इस भावना का सार है। 
इस प्रकार संक्तेप में अभीरणज्ञानोपयोग भावना का 
चर्णेन समाप्त हुआ । ह 
आगे संवेग भावना का वर्णन करते हैं:-- 
द्विविध दुःखमस्त्यत्र, संसारे व्यसनार्णवे । - , 
एतस्सिन्ित्यभीरुत्व॑ , संवेगः संप्रचच्यते ॥२०३॥ 
शारीरं मानसं दुःखं, पहुमेदं हि संझेती | 
अस्माद्धि भीरुता नित्य श्रेयसी म्ुक्तिसाधिनी ॥२०४॥ 
इस दुःखों के समुद्र संसारमें शारीरिक और मानसिक 
.दो प्रकार के दुःख भरे हुए हैं । इन दु-खोंसे नित्य डरते रहना 
संवेग' कहलाता है। - संवेग परम्परा मुक्ति का साधक है । 
संसार में जितने भी दुःख हैं. वे सब या तो शारीरिक हो 
सकते हैं अथवा सानसिक । इनके अतिरिक्त और कोई दुःख 
नहीं। शारीरिक दुःख वे देँ जो शरीर में या शरीरकृत हों-जैसे 
चात-पित्तादि प्रकोपजनित ज्वर, अतिसार आदि रोग, दैवकृत 
शारीरिक उल्कापात आदि दुःख, जरायुज, अण्डज; स्वेदज (जूं 
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बगैरह ) उद्धिज्ज ( वृक्ष वगेरह ) जीवों द्वारा किये हुए दुःख । 
मानसिक दुःख वे हैं जो मनमें हो--जैंसे प्रिय वस्तु न मिलने से, 
अपग्रिय वस्तु के मिल जाने से उत्पन्न होने वाल ठुःग्य । इनके 
अतिरिक्त और भी जितने दुःख हैं वे सब उछ दोनों भेदों में 
अन्तभाव हो जाते हूँ । दुःखों के तीन भद आध्यात्मिक, 
आधिभीतिक और आधिदेविक इस तरह भी किये जा सकते हैं । 
आध्यात्मिक दुःख ज्वर, अतिसार आदि शोग तथा इष्टानिष्ट 
वियोग संयोग आदि हैं। आधिभीतिक टुःख मलुप्य पशु पक्षी 
आदि हारा किये हुए दुःख हैं । आधिदेबिक दुःख विजली 
गिरना; अति दृष्टि, भूवम्प आदि हैं । परन्तु यह सब दुःख 
शारीरिक और सानसिक दोनों दुःखों में आ जाते हैं-। 

उक्त दु:खों से संसार व्याप्त हे। इन दुःखों से .छुटकारे 
की इच्छा करने वाले प्राणी का कतेव्य हू कि यह इनसे रूदा 
डरता रहे । जब वह इनसे भय खाने लग जायगा तो इन ढःखों 
को उत्पन्न करने वाले विचार तथा पदार्थों से दूर रहेगा ओर धर्म, 
आत्मोत्थान में लग जायगा । यही भाग कल्यांणकारी है और 
मुक्तिदायक हैं। अतः अपना कल्याण चाहने वालों को संवेग 
भावना अंगीकार करना चाहिए | 


: वियोगसंयोग-परंपराइंत्र, 
ददाति दुधखं चहुशोड्ड्ल्‍जजेम्य: । 
किन्चित्न नित्यं खल विद्यतेज्च्र, 


| :२०५ 
हि िि  ल अप कमर अकाल 
, अस्पाद्धि भीरुत्यमतः:प्रशस्तम्‌-॥९० ५) 

- इस संसारमें संयोग वियोग आदि की परम्परा. .कभी नहीं 
हृटती। प्राणियों की-अनिष्टः संयोग ; और: इष्ट वियोग बहुत 
दुःख देते हैं। इस संसार में घुछ भी न्त्यि: नहीं हे । ऐसे 
दुःखपूर्ण और अनित्य संसार से डरना हीं अच्छा है। 

अनादिकाल से संसार में संयोग ओर'वियोग की परंपरा 
लेंगी हुई है। केभी- किसी पदार्थ को :सेंयोग होता'है तो कभी 
“वियोगे। इन दोनों में कोई रेंथायी या नित्य नहीं है। यह जीव 
ही रागादि भावों से अभिभूंत हो पागल: सा बना - हुआ संयोग- 
वियोगं में सुख दुःख की कल्पना करता है ।: संसार-लिप्त' प्राणी 
यह नहीं सोचता कि जिस पंदा्थ के संयोग से सुख की कल्पना 
करता है वह वास्तव में सुख नहीं; दुःख ही है । पुत्र की प्राप्ति 
स्रीकीप्राप्ति आदि सुख आत्मा के सुख नहीं ग इनेसे अपना 
अहित ही होता है। ये सुख नित्य नहीं अंनित्य हैं।. वियोग 
से दुःख की कल्पना करना भी भूल-है । -सज: तो यह है कि 
ससार का भत्येक पदार्थ हमारे लिए दु:खदायी है ..). संसार ही 
हुःख है। ख्री, पुत्र, धन आदि का सोह तृष्णा ओर पंरिग्रह को 
वढ़ाने चाला है, आत्मा की हानि करने वाला है। अतः सदू- 
ज्ञानी जीवों का कतेव्य यह है कि वह इन दुःखों से डरे और 
एन्द्रियिक विषयों से विरंक्त होकर आत्मा में रंमण करे) ही 
संवेग भावना है। 


इस भ्रकार संवेग भावना का संक्षेप में वर्ण समंप्त हुआ। 
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आरे शक्तितस््याग भावना का वर्णन करते हैँ:-: 
त्यागो विसर्गः किल वस्तृनां वे, 
यथास्वग॒क्ति प्रतिपादिताडइद्धा । 
ज्ञानादिभेदेन चतुर्तिधोयस्‌ , 
तिस्लो भिदा वाषस्प महज्लिरुक्ता ॥२०६॥ 
वास्तव में अपनी शक्ति के अनुसार पदार्थों का छोड़ना, 
देना ही त्याग हैं। यह त्याग ज्ञानदान, आहारदान, अभयदान 
ओर ओऔपधिदान के भेद से चार प्रकार काहे । अथवा कुछ 
'आचायों ने आहारदान और ओऔपधिदान की एक ही दान गिना 
कर आहारदान, ज्ञानदान और अभयदान--ये तीन भेद माने हैं । 
इन भेदों का स्वरूप बताते हैं । 
; ज्ञानदान-- , 
सर्वेषु भेदेषु महत्मदिष्टम्‌ 
ह ज्ञानस्य दानं, खल तत्मदाना--- 
दन्यानि दानानि भवन्ति पूर्णा - 
न्यस्मात्प्रयत्नोष्त्र सदा विधेय/ ॥२०७॥ 

: दान के सब भेदों में ज्ञानदान ही महान बताया गया है। 
इस दान के बराबर कोई जगन्‌ का उपकार करने वाला दान नहीं 
है। अतः ज्ञानदान करने से अवशिष्ट जो दान हैं. वे भी दिये 
हुए ही हो जाते हैं। ज्ञान दान की महिमा इतनी वड़ी हैं कि 
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जिसने ज्ञान दान किया उसने वाकी चचे हुए तीन दान भी दे 
दिये। इस लिए जगन्‌ को ज्ञान देने में सदा प्रयत्नशील रहना 
चाहिए | ह 

अश्ञ--सब दानों में द्वानदान ही उत्तम क्‍यों कहा ?' 

उत्तर--्षानदान में जो विशेषता हैं बह अवशिष्ट तीनों 
दानों में नहीं है । थे तीनों दान केचल शारीरिक बाधाओं को 
दूर करने के लिए हैं लक्रिन ज्ञानदान आत्मिक विकास करता है । 
जीव को वस्तु का स्वरूप चता कर उसे मुक्ति मार्ग में लगाता हे। 
आहारदान एक वार जीव की छुधा को सिटाता है। ओपधि- 
द्वान रोगों से प्राणी को बचाता है । अभयदान एक जन्म के 
लिए जीव की निर्भय बनाता है लेकिन ज्ञानदान हमेशा के लिए. 
जीबच को निर्भंय और स्वात्मस्थित बनाता है । अन्य दात एक 
जन्म या एक भव के लिए सहायक देँ जबकि ज्ञानदान सदा के 
लिए जीव की वास्तविक सहायता करता है। क्षान श्राप्त होने पर 
ही जीव अन्य दानों को समक सकता है और ज्ञान पूर्वक दान ही 
वास्तविक दान हैं। अतः ज्ञानदान सब से उत्तम हे । 

ज्ञान की महिमा-- 

(५ बड़ 
ज्ञानेन सब हा पभोगयोग्यम्र्‌ , 
संप्राप्यते चस्तु बिना श्रमेण | 
बानेन संसारसुखापवर्गों, 
ज्ञान पर मंगलमस्ति लोके ॥२००८॥ 
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उपभोग के सारे पदार्थ छान के द्वारा बिर्ना परिश्रम के 
या थोड़े परिश्रम से ही प्राप्त हो जाते हैं। ज्ञानी जीव को सब्र 
पदार्थ सुलभ हैं। ज्ञान से ही संसार के सारे सुख तथा अपवर्गे- 
मुक्ति प्राप्त होती है। अतः संसार में ज्ञान बहुन॒ कल्याण करन 
वाला है 

अगम्यं गम्यमस्मात्स्यात , अग्राप्य प्राप्यमेत्र वा । 
अद्श्यं धश्यमेवाशु, द्ञानादेव प्रजायते ॥२०६॥ 

जो वात अगम्य है - समझ में नहीं आती, दान के प्रताप 
से सहज में ही समर में आ जाती है । जो पदार्थ अग्राप्य हैं, 
नहीं प्राप्त होते, वे ज्ञान से प्राप्त हो जाते हैं। जो चीजें अदृश्य 
हैं, नहीं दिखतीं, वे सव ज्ञान के द्वारा जल्दी ही दृश्य द्वो जाती हैं. 
हैं। सच तो यह है कि ज्ञान एक तीसरा नेत्र है जिससे दोनों 
आंखों से न दिखने वाले पदार्थ दृष्टिगोचर होते हैं। आत्मदशंन 
ज्ञान के द्वारा ही होता है। इस ज्ञान की महिमा अनन्त है। 
इसी लिए ग्रन्थकार कहते हैँ कि-- 

प्रदर्त धीमता येन ज्ञान तेन महात्मना | 
सर्च” प्रदत्तमेबास्ति न किब्चित्‌ व्यत्िरिच्यते ॥२१०॥ 

जिस बुद्धिमान ने ज्ञानदान किया उस महात्मा ने सब 
कुछ दिया; कुछ भी बाकी नहीं चचा। ज्ञान से संसार और मुक्ति - 
का भान होता है। आहार वगैरह जो तोन दान हैं--उनके देने 
से क्या लाभ हैं, वे क्यों देने चाहिए, किसको देने चाहिए, किस 
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तरह. ओर कब देने चाहिए? आदि बातें ज्ञान ही के द्वारा जाती 
जाती हैं। अतः ज्ञान सब दानों में प्रधान दान है। 
ये ज्ञानिनस्ते -किल बोध-दानसम्‌ , 
कुर्वन्तु ये संत्यवुधा; कर्थ ते ( 
कतु ज्ष॒मा। ज्ञानमय-प्रदान- 
'' * मैतंन्न वाच्य॑ खठ तेडवि यस्मात्‌ ॥२११॥ 
- प्रदाय शास्राएयथ पुस्तकानि, .. _« ' 
विंद्यार्थिवर्गाय सम्ुत्मुकाप । 
विद्यांलयेपु प्रचुरं॑ धन वा, ु 
वित्ीर्य कुर्वेन्तु हि दानमेतव्‌ ॥२१२॥ 
शंका--जो ज्ञानी मनुष्य दे वेज्ञान-दान करें लेकिन जो 
श्ानवान नहीं हँं--वे किस तरह ज्ञानदान कर सकते हैं ९ ५ ,, 
उत्तर--ऐसा नहीं कहना चाहिए क्योंकि जो व्यक्ति संसार 
को.ज्ञान नहीं दे.सकते वे उन विद्यार्थियों को जो उत्सुक हैं, जिन 
को जरूरत है, शाख्र और पुस्तक देकर अथवा चियालयों में खूब 
धन देकर ज्ञानदांन कर -सकंते हैं-।- श्लानदान का अर्थ यही “नहीं. 
है: कि, पठन-पाठन से या उपदेशादि देकर लोगोंको ज्ञान सिखाया 
जाय ब॒ल्कि,ज्ञान दान में जिन जिन बांतों की सहायता की जरूरत 
है.बह भी ज्ञान दान ही है। असहाय और निर्धन विद्यार्थियों 
की पुस्तक वगैरह. दिलाना, विद्यालय खुलवाना, विद्यालय वनवाना, 
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धरम, 











विद्यालयों में घन देना, जो व्यक्ति दुनियां को ज्ञान सिखाता है 
उसे उसकी आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए रूपया पसा देना 
आदि ज्ञान के लिए धन चथा अन्य प्रकार की ,संहायता देना 

नदान ही हैं ।।. / - «८. अल > डा 


आहारदान-- «७ पा ब्मछ कल का 


चल नह कं > हर 


अन्न प्राणा' -इति ख्यातां विज्ञाया55दारवश्यताम्र्‌ श्यताम्‌ | 
प्राणिनां, तत्मदानं हि छुर्याद्‌ घीमाननाकुल: ॥२१३॥ 


अन्न ही जीव के प्राण हैं | , बिना अन्न के जीव जीवित 
नहीं रह सकता। संसार में जीवित रहने के .,लिए---शरीर को 
कायम रखने के लिए भोजन आवश्यक है । इस लिए यह 
प्रसिद्ध है कि अन्न वे प्राणा? । भ्त्येक प्राणी मोजन के आधीन 
हैं--इसका अनुभव करके निश्चल भाव से आहार दान देना 
चाहिए। म 
' “ दान पात्र को देना चाहिए। पात्र को भक्तिपृवक दिया 
हुआ दान संफल दान है। आहारदान करते समय यंह जान लेने 
की आवश्यकता हैँ कि हम जिसको दान कर रहे हैँ वह दान-लेने 
का अधिकारी है या नहीं। संड-पुसंडों को था ढोंगियों को-दिया 
हुआ आहार कभी पुण्य वन्ध नहीं करा संकंता हैं।” आचारदों ने 
पोन्रदान का उपदेश दिया हैं । पात्रों के उत्तर्म: मध्यंम और 
जंघन्य भेंद करते हुये उन्होंने महात्रती दिगम्वर मुनि को उत्तम 
पात्र, संम्बस्दप्टिं अंग॒ुन्नती को संध्यम और जअ्त रहिते सम्यस्दष्टि 
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को जघन्य पात्र बताया है।. जो त्रती है परन्तु सम्यग्दृष्टि नहीं 
वह कछुपात्र है । ओर जोन ब्रती है और न सेम्यस्टप्टि वह 
ऋपात्र है । . 
| प्रश्न--भूखे को भोजन कराना क्या आहारदान नहीं ९ 

उत्तर-जो पात्र हैं उन्हें -भक्तिपूवेक पात्र .बुद्धि से दाल 
करना चाहिए। परन्तु जो फुपात्र अथवा अपात्र हैं. उन्हें भक्ति- 
पूर्वक या पात्र बुद्धि से दान देना.सना है। अगर थे करुणापात्र 
हों तो उन्हें करुणा चुद्धि से आहारादि दान करना सना नहीं। 
जिन्हें भोजन की आवश्यकता है जो गरीव असहाय और अनाथ 
हैं उन्हें सहानुभूति से करुणापूवक भोजन वगैरह .देना आहार-- 
दान ही है । 

अभयदान:--- 

जीवन प्रियमेवास्ति सर्वेषां प्राशिनां ननु । 

यस्तदानं कंरोत्यत्र पूजंनीय/ स मानवें; ॥२१४॥ 

जिस तरह मुमे अंपना जीवन प्यारा है उसी प्रकार संसार 
के सभी प्राणियों को अपनी अंपना जीवन प्यारा है। इस लिए 
जो प्राणियों को जीवन को. दान करता है चह मनुष्यों द्वारा 
पूंजनीय है । 

छह काय के जीवों की दया पालना, यथा शक्ति हिंसा से 
चचना .गृहरथों के लिये अर्भयदान है । अभय का अथ है. किसी 
के जीवन को निर्भय बना देंना । पूर्ण अभयदानी केवली. होते 
डैं।- जब दानान्तराय कर्म का सवंधा नाश हो जाता है तो आत्मा 


बन कर 


[ २५१५२ ] 


/२३५३१९०३०१९# ९९०+ीक- १नीज॑ी- 





बसी एलरीपज० १९ पिजली 


में क्ञायिक दानशक्ति प्रकट होती है. और उस महाशक्ति का मुख्य 
कार्य है संसार के शरणागत जीवों को श्रभय दान करना | यत्ना- 
चार पूर्वक चलना फिरना, बैठना उठना, क्रिसी भी काये में प्रमाद 
रहित प्रवृत्ति करना अमयदान कहलाता हैं) क्योंकि ऐसा करने 
से मनुप्य बहुत सी हिंसा से बच जाता हैं । जिसका जीवन 
अहिंसक है वही अभयदान का वास्तविक दाता है) हमें दसरे 
के जीवन का मुल्य भी उत्तना ही समंकना चाहिए जितना हम 
अपने जीवन का मूल्य सममते हैँ) सब्र जीवों में अमय का 
प्रयोग करने वाला सव का प्रिय बन जाता है। ओर तो क्या 
उसे हिंसक पशु भी मित्र की तरह वर्ताव करने लग जाते हैं । 
आओपधदान-- 
रोगादिजामाकुलतामवेक्य 
स्वीयामसो होपधदानयोगम्‌ । 
करोति नो चेन्न च तेन चुद्धम , 
“घमंस्य तत्व॑ करुणाप्रयुक्तम ॥२११५४॥ 
रोगादिकों से उत्पन्न होने वाल्ली अपनी आकुलता को देख 
कर भी जो व्यक्ति ओषघदान नहीं करता उसने नहीं जाना कि 
“घम का तत्व करुशाग्रयुक्त होता है ।? , 
जिस भ्रकार अपने रोग होने से आऊलता और हुःख होता 
है उसी अकार संसार के श्रत्येक सेगी के होता है। हमें, इस वक्त 
'ओपधि की आवश्यकता होती है उसी तरह अन्य रोगी को भी 
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होती है। अतः रोगी को औषध देना मनुष्य का कतेव्य है। जो 
व्यक्ति इस चांत का अनुभव नहीं करता चह यह नहीं जानता कि 
धर्म अहिंसामय होता है | कक लक लाती क्र 

प्रश्न--जो वैद है वह औषधि दे' सकता है लेकिन जो 
वैद्य नहीं वह औपधि कैसे दे ९ : । 

उत्तर--जो वैद्य नहीं बह वैद्य से लाकर रोंगी को औषधि 
दे सेकता है।. जहां-गरीबों को-मुफ्त औपधि दी जाती. है वहां 
धन देकर ओपधघदान में हाथ वटा सकता -है, + -ओऔषधालय 
आदि खुलवाना उनमें धन देना, उनके कार्यों में सहयोग देना भी 
ओपधिदान है । - ४ »+. 7 “अर -3 ८ 


इस प्रकार चांर प्रकार के दानों फा वर्णन किया । छुछ 
आचायों ने दान के उक्त चार भेद -न मान कर कुछ अन्य भेद 
माने हैं लेकिन मतलब सभी, आचायों का एक ही है। श्री जिन- 
सेन रवामी ने दान के निम्नलिखित चार भेद माने हैंः-- 
१-दयादान--अथोत्‌ दीन प्राणियों पर कृपा कर उनको 
सिर्भेय चनाना । 
२-पात्रदान--योग्य पात्रों को भक्तिपूषंक आहार पुस्तकादि 
देना 7: हेजल 
३०समदान--पररपर श्रावक की धन, भोजन, कन्या आदि 
दान करना | , ... 
४-अन्चयदान-- अपने वंश की स्थिर रखने के लिए धन 
कुंटुम्च वगेरद् फो पुत्र के अधीन करना । 
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स्वामी समन्तभद्रके मतानुसार दान के चार भेद ये हैं:-- 
१-आहार, २-औपध, ३-उपकर्ण और -2-आवास । आहार 
व औषध का वर्णन ऊपर किया जा चुका है । पीछी कमण्डलु 
पुस्तक आदि धर्म साधन की सामग्रियों को-देना उपकरण दान हैं 
साधु व त्यागी श्रावक आदि के लिए धर्मशाला मठ आदि 
बनवाना आवास दान, है। 
इस तरह दान के भेदों में कुछ भिन्नता होने पर भी किसी 
भी आचार्य के माने हुए चारों भेदों में सव दान के भेद अन्तर्गत 
हो जाते हैं। देशकालानुसार भिन्न भिन्न आचार्यो ने भिन्न २ 
भेद बताये हैं बाकी अभिप्राय सभी का एक है। 
- अपनी शक्ति के अबुसार पदार्थों का त्याग करना 
शक्तितंरत्याग भावना कहलाती है । क 
इस प्रकार शक्तितस्त्याग भावना का संक्षिप्त वर्णन समाप्त 
हुआ। मा 
2703 
- अब शक्तितस्तप भावना का वर्णन करते हैं :-- 
कर्मज्यार' खड तप्यते यत्‌, 
_' तय स्मृतं तद्धथथवा निरोध; | 
वांद्यापिशाच्या अपवर्ग-हैतु३, 


तस्य अदिष्टा बहवो विभेदाः |२१६॥ 


हलक “कक 


सर . रिश] 


केसों के नाश करने के लिये जो तपा जाता है.उसे तप 
कहते हैं।।' अथवा वांछां पिशांचिनी का निरोध करना--मन और 
इन्द्रियों को वश में रंखंना-तय कइलाता है| यह” तप मुक्ति को 
कारण है। इसे तप के बहुत से भेद हैं जिनंका किः आगे वंणन 
किया जाता है। 2 मु 
तप फ्ले भेद बडे )  < 25 कप तह, 5७ 
अभ्यन्तर बाह्ममितिं प्रदिष्ट,। पस्या:य 
7“ - “४5 “ * भेदद्॑॑य : श्रीमहावीरशास्त्रे । 
बाह्य तपोथ्म्यन्तरकारण चेतूं,.... 
* -तदा तपस्त्व॑गदितं तु तर्य ॥११७। 
- भगवान महावीर. के आगम में अभ्यन्तर .और .वाह्म.ये 
तप के दो भेद कह्दे गये हैं । वाह्य तप यदि: अभ्यन्तर तप का 
कारण बनता है तभी उसका तप-पना है । वाह्मतप , की साथकता 
तभी है जब कि वह अभ्यन्तर तप.का कारण बने | यदि .उप- 
बासादि वाह्य.वप आत्मोत्त्थान में-अभ्यन्तर तप में सहायक न हो 
आत्मा की चित्तवृत्तियों को चंचल. होने से.न रोके. और आत्मा 
को ध्यान की ओर अमसर न करे तो वह चाह्मतप तप्र नहीं कहला 
सकता । वह व्यथ.है। इस सम्बन्ध में और लिखते हैं :-- 
तप्रो हि तपनादुक्त॑, मानसेन्द्रिययोस्तथा | ;.. : .- : 
चित्तशुद्धि -विना प्रोक्त छुधा सब तथो यते। ॥२१८॥ ।' 
मन और इंन्द्रियों को ठंपाने से तप होता है ।' जब चित्त- 








हम 





| २१६ | 


वृत्तियां शुद्ध नहीं है. तव सार तप बेकार है। चित्तवत्तियों की 
चठचलता को नष्ट करना ही इन्द्रिय ओर मन को तपाना है । 
जब चित्तशुद्धि नहीं हुई-विकार दूर नहीं हुए तब मन व इन्द्रियों 
को वश में करना क्या हुआ ९ ओर जब मन व इन्द्रियां 
चश में नहीं तो फिर त्तप क्या १ 

अभ्यन्तर और वाह्य तप के भेद्‌ :- ४ 

प्रायश्चित्तादिपड्भेद्रमान्तर तप उच्यते | 

रसत्यामादयो वाद्य" पट्‌ सर्वे दवादश स्घृताः ॥२१६॥ 

१ आयश्वित्त २ विनय ३ वैयावत्य ४ व्यत्सग - ४ स्वाध्याय 
ओर ६ ध्यान ये छह अभ्यन्तर तप के भेद हैं । १ रसपरित्याग 
२ अनशन ३ अवमीदय ४ विविक्तशय्यासन ४ कायक्लेश ओर 
६ ब्रतपरिसंख्यान ये छह बाह्य तप के भेद्‌ हैं। इस तरह तप के 
सम्पूर्ण वारह भेद होते हूँ । ' 

.. वाह्यतप के जो छह भेद बताये उनमें पहला भेद बताया 
है रसत्याग-इसकं अर्थ है--छहों रसां+ का यथासाध्य त्याग करना 
४ अनशन अंर्थार्ते-स्वो्य खाद्य पेय और लेहा इन चारों प्रकार के 
आहार का त्याग करना । ३ अवमौदये-आहार को घटाना या भूख 
से थोड़ा आहार लेना अवमौदय है। '४ विविक्वशय्यासन-जीचों 
की रक्षा शुद्ध व एकान्त स्थान में सोनां चेठना । ४ कायक्लेश 
शरीर से ममत्वभाव को ' छोड़कर अनेक प्रकार के प्रतिमायोग 
धारण करना, :मौत : रहना और! 'शीतादि की- बाधा सहना । 
+ घी, तेल, दूध; दही,'खांड, नंमक ये-छह्दे रस हैं। - 
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६ ब्रतपरिसंस्यान-इच्छा निरोध के लिए अमुक वस्तु का ही 
भोजन करूंगा, अमुक रोति से मिलेगा तो कहूंगा इत्यादि 
प्रतिज्ञाएं करना । ये सब वाह्मय तप हैं और इनका धारण करना 
अभ्यन्तर तप के पालन में सुविधा हो, वे ठीक धारण किये 
जासके आदि के निमित्त मात्र हैं । 

अभ्यन्तर छह. तपों में पहला तप 'प्रायश्चित' है । 
प्रायश्चित का अथ है प्रमाद से लगे हुए दोषों को प्राय्रश्वत से 
दूर करमा। इस तप से ब्रतों में शुद्धता आती है। इसके नी भेद 
हूँ--१ आलोचन-अथौोत्‌ गुरू के पास जाकर अपने लगे हुए 
दोषों की +आकंपितादि दोष न लगाते हुए निवेदन करना । 


+आकम्पितादि दोप दर्श तरह के हैं। १ कुछ देने से 
गुरु मेरा प्रायश्चित हलका कर देंगे अतः गुरु को कुछ दे देना 
फिर दोष बताना । २-शुरु से यह कहना कि में दुरबल हू मुझे 
कोई छोटा सा प्रायश्चित देदी। ३ जिस दोप को किसी नेन 
देखा हो उस छिपा लेना और प्रकट दोप को कह देना। 
४ श्रालस्यवश सारा दोप न बताकर मोटी २ बात कह देना। 
# मद्दादोप को न बताकर निलक्रमानुसार प्रमदाचार का निवेदन 
कर देना । ६ गुरु को अपना दोप न बताकर यों ही पूछ कर कि 
अमुक दोप का प्रायश्चित क्या हे-प्रायश्चित करना । ७ कोलाहल 
के समय दोष प्रकट करना जो कोई न सुन सके । ८ शुरु के द्वारा 
प्रायश्चित व॒ता देने पर भी उसमें शंका करता हुआ दूसरे से 
पूछना । ६ किसी बहाने से अपने समान साधु से पूछ कर दोपका 
' आयश्चित कर लेना । १० अपने दोप के समान दूसरे के 
दोपों की आलोचना सुन कर उनके प्रायश्चित को स्वयं भी कर 
लेना और अपना दोप प्रकट न करना । ये दश दोप हैं । 
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२ प्रतिक्रमण-जो दोप मुझे लगे हैं वे मिथ्या हों, व्यर्थ हों इस 
प्रकार पाप हो जाने पर पछतावे को बचनों द्वारा प्रकट करना । 
३ तदुभय अश्थात््‌-प्रवल पाप होने पर आलोचना और ग्रतिक्रमण 
दोनों कगना | ४ विवेक-सदोप अन्न पान आदि का विभाग करना 
अर्थात्‌-उनका त्याग करना । ४ व्युत्सग-कायोत्सगे आदि करना | 
६ तप-दोप का प्रायश्चित करने के लिये रसत्याग अनशन आदि 
करना । ७ छेद-दिन मद्दीना बे आदि कुछ समय दीक्षा के दिनों 
में स कम कर देना । ८ परिहार-कुछ समय के लिये संघ म॑ से 
निकाल देना । ६ उपस्थापना अर्थात्‌ू-महान्‌ दोप लग जाने पर 
सम्पूर्ण दीक्षा का छेदन कर फिर नवीनरूप से दीक्षा देना। ये 
प्रायश्चित तप के नो सेद हैं । 


अभ्यन्तर तप का दूसरा भेद है--विनय | इस विनयतप के 
चार भेद हैं । १ दर्शनविनय-निःशंकादि गुणों से युक्त सःयग्दशन 
को धारण करना । .२ ज्ञानविनय-सम्यसज्ञान का अभ्यास करना 
उसका स्मरण करना । ३ चारित्रविनय-चारित्ररूप भाव रखना, 
चारित्र को धारण करने के लिए तत्पर होना और चारित्र को 
धारण करना । उपचार विनय-अपने पूज्य आचार्यादिकों को 
प्रयक्ष होने पर नमस्कारादि करना तथा परोक्ष में अक्तिपूर्वक 
उनका गुणानुवाद करना । ये विनयतप के चार भेद्‌ हैं । 

अभ्यन्तर तप का तीसरा भेद है--वैयाबृत्य । वैयाबृत्य 
का अथ है पूज्य जीवों की भक्तिपूवंक सेवा करना या किसी के 
कष्ट को दूर करना । १-आचाये, २-उपाध्याय, ३-साधु, ४- 
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शिष्य, ४-ग्लान ( रोगी मुनि ) ६- तपस्थी, ७-कुल, ( शिष्य 
समूह ); ससंघर ( ऋषि, मुनि, यति, अनगार इन चारों के 
समूह को संघ कहते हैं ), ६-गण ( वृद्ध साधु समूह ), १०- 
मनोक्ष ( लोक में जिसको बड़ा मानें )--ये साधुओं के दश भेद 
हैं। इन दश प्रकार के साधुओं की सेवा करने को वैयाउृंत्य 
कहते हँं। जिनकी वेयावृत्य की जाय वे साधु दश ग्रकार के हैं 
अतः चेयादृत्य के भी दश भेद हैं " 

अशभ्यन्तर तप का चौथा भेद हे--व्युत्सगें । व्युत्सगे का 
अथथे है त्याग करना, छोड़ना। इसके दो भेद हँ--वाह्योपधि- 
त्याग और अभ्यन्तरोपधित्याग । दूसरे पदार्थ में शक्ति पैदा करने 
वाले पदार्थ को उपधि कहते हैँ । धन-धान्य घगैरह वाह्म 
उपधि है ओर रागह्ेपादि भाव अभ्यन्तर उपधि हैं। इन दोनों 
उपधियों का त्याग करना व्युत्सग तप है | 

अभ्यन्तर तप का पांचवां भेद है स्वाध्याय । स्वाध्याय 
का अर्थ है अपना अध्ययन । इसके पांच भेद हैं--१-वाचना-- 
ग्रन्थ पढ़ाना, अर्थ बताना अथवा दोनों पढ़ाना । २-प्ृर्छना-- 
चाचना द्वारा अ्रध्ययन किये हुये में शंका दूर करने के लिए प्रश्न 
करना । ३-अलुप्रेक्ा--तत्वज्ञान का मन में चार २ चिन्तवन 
करना। ४-आम्नाय--पंढे हुए को घोकना ( बार वार बोलना ) 
या दोहराना । ४-धर्मोपदेश--पूव पुरुषों की अथवा ,धर्म की 
कथाओं का सुनना । 

अभ्यन्तर तयका छठा भेद दै--ध्यान । समरत चिताओं 








को हटाकर आत्मचिन्दन या धर्म में एक्काप्न रहना ध्यान है। 
श्यान का अधिक से अधिक काल अन्तर हू मात्र है। ध्यान 
चार प्रकार का है--१-आर्तध्यान २-सैद्रध्यान, इ-धर्म्यंध्यान 
ओर ४-शुक्त ध्यान । आदि के दोनों ध्यान देव हैं और संसार 
की इद्धि के कारण हैं। अन्त के दो ध्यान ही उत्तम हे ओर 
मोक्ष के कारण हें और वे ही तप में गर्भित 
आतरंध्यान के चार भेद हैं --2-इपष्ट वियोगज, २-अमिठ 
संयोगज, ३-वेदनाज्नित, ४-निद्वान ( अप्राप्त वस्तु के प्राप्त होने 
की आकांक्षा रखना )। यह अआरतंध्यान छठे अ्रमत्त संबम गुण- 
स्थान वालों तक के होता है । विशेषता यह हूं कि पांचर्चे गुण- 
स्थान तक चारों आठेध्यान होते हैं और छठे में निदान नाम का 
आतंध्यान नदीं होता वाकी तीनों होते हूं । 
रोद्रध्यान के भी चार भेद दँ--१-हिंसानंद--क्राघादि 
कपाब पृत्रंक हिंसा करने में रत होना । र-मृपानंद--कूठ 
चोलने सें रत होना । ३-स्तेयानन्द--चोरी करन सें रत होता। 
ओर ४-विपय संरक्षणानन्द--विपयों की रक्षा करने में मंगन 
होना। ये संद्रध्यानं पांचवे गुशस्थान तक होता हू | 
धम्यध्यान के भी चार भेद हँ--१-आज्ञाविचय--भसन्द 
बुद्धि होन पर उपदेशदाता के अंभाव में सूक्ष्म पदाथों के संबंध 
में आगम आज्ञा मान कर दृढ़ श्रद्धान करना, २-अपाय विचयं-- 
कुमार में लगे हुए आ्राणी किस तरह सुमाग में लगे, संसारी जीवों 
का दुःख दूर कैसे हो, सच्चे धर्म कां अचार कैंसे हो ? आदि 
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चिन्तवन करना 'अपाय विचय/ धम्येध्यान हैं। ३-विपाक विचय- 
द्रव्य क्षेत्र काल भाव के अलन्ुसार कर्मा के फल का चिन्तवन करना 
धविपाक विचय धम्ग्रेध्यान है । ४-संस्थान विचय--लोक के 
आकार स्थिति विस्तार आदि का चिन्तदन करना 'संस्थान विचय! 
धम्येध्यान है। यह धरम्य्रध्यान चौथे गुणरथान से लेकर. सातवें 
शुणशस्थान तक वाले जीवों के होता है । 

... ध्यान का चौथा सेद्‌ ह--शुक्लध्यान । - संज्वलन कपाय 
के अत्यन्त मनन्‍्द पड़ जाने पर जीव जब्र श्रेणी चढ़ता है तब उसके 

रिगाम बहुत शकाग्र होते हैं ओर इसी को 'शुक्लध्यानां कह। 
जाता हैं। इस शुक्लध्यान के चार भेद हँ--१-प्रथक्त्ववितर्क- 
वीचार-- योगी जब द्व॒व्यों के भिन्न भिन्न भेदों को, गुण और 
पयोयों को मन, वचन, काय के योगों द्वारा चिन्तवन करता है. तव 
यह प्रथस्त्यवितर्कवीचार नाम का शुक्लध्यान होता हैं । इस 
ध्यान में परिवर्तन होता रहता है । योगी कभी द्रव्य के स्वरूप 
का ध्यान करता है तो कभी गुण ओर पर्याय का | कभी किसी 
श्रुववचन को लेकर ध्यान करता है, ओर कभी दूसरे श्रुत वचन 
को ध्यान का आधार बनाता है ।_ इसी प्रकार कभी मनोयोग से 
से ध्यान करता दे तो कभी काय और वचन योग से । मतलब * 
यह है कि यह ध्यान दृढ़ नहीं शिथिल है। 

शुक्लध्यान का दूसरा भेद द-एकत्ववितकं-जब प्रथकत्व- 

वितकबीचार में दृढ़ता आ जाती दे तव वीचार अर्थात्‌ परिवतन 
नट् हो जाता है और ध्यान में एक्त्व आ जाता हैं। इसी एकता 
की 'एकत्ववितक' कहते हैं । हा 
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उक्त दोनों शुक्लध्यान श्रतवे-वलियों के होते हैं । 

शुक्लध्यान का तीसग भेद ह--सक्ष्म क्रियाग्रतिपाती । 
इस तीसरे शुक्लध्यान में न तो बितके अथांत श्रुतज्ञान का 
आलंवन रहता है ओर न बीचार अर्थात्‌ परिवतन-संक्रमण 
रहता है। योगों में केवल एक काय ग्रोग ही होता है । इस 
तीसरे ध्यान का अर्थ है योगनिरोध। जो अतिसूद्र्म काय योग 


को 


बचा है उसका इस ध्यान से नाश होता है. शरीर नाश होते ही 
चौथा शुक्लध्यान “व्युपरत क्रिया निवर्ति! भ्रकट हो जाता है। योग 
प्रवृत्ति विलकुल नष्ट हो जाती है और उसके नट्ठ होने के बाद ही 
आदारिक तैजस और कार्माण ये तीन शरीर भी पांच हस्च अत्षरों 
के उच्चारण काल में नष्ट हो जाते हँ । तीसरा ओर चौथा 
शुक्लध्यान क्रमश: सयोग केवली और अयोग केवलियों के होता 
है। इस चौथे ध्यान में पस्म निजेरा होती है । 
आगे ध्यान को साज्षात्‌ मुक्ति का कारण बतत्ते हुए लिखते 
हैं कि-- 
अभ्यन्तरेप्वेपु तप सुध्यानम्‌ , 
साक्षात्‌ विम्नक्तेः खलु हेतुरस्ति | 
अन्यानि सर्वाणि तपांसि नूनम्‌ , 
परंपरा मुक्तिनिवन्धनानि ॥२२०॥॥ 
अभ्यन्तर तपों में जो ध्यान नाम का तप चत्ताया गया हैं 
वह साज्ञात्‌ मुक्ति का कारण है। ध्यान से निर्जया होती है और 
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सब कर्मों की निर्जग हो जाना ही मुक्ति हैं। तप के ज्ञो अन्य 
ग्यारह भेद चताये गये हैं वे परम्परा से मुक्ति के कारण हैं । 
उन तपों के करने से मुक्ति प्राप्त नहीं होती । मुक्ति प्राप्त होती है 
कर्मो की सम्पूर्ण निजेरा से और निजेश होती है ध्यान से | अतः 
ध्यान ही मुक्ति का साक्षात्कारण है । 

इस प्रकार संक्तेत से तप भावना का वर्णुन समाप्त हुआ। 

ह >92<5<* 
अब साधुसमाधि नामक भावना का बणन, करते हैं :-- 
साध्तोति यः स्वस्य परस्य कार्यम्‌ , 
लोकोत्तरं त॑ ख़लु वच्मि साधुम्‌ । 
ममर्थन॑ तस्य समाघिरुक्त३, 
कल्याण-हेतुर्भवभीति-भाजाम्‌ ॥२२१॥ 

जो अपना ओऔर.-पर का लोकोत्तर अथाोत्‌ आत्मोत्यान का 
कार्य सिद्ध करता है उसको में साधु कहता हूं'। डस साधु का 
समथन करना साधु समाधि! है ओर यह संसार से डरे हुए 
व्यक्तियों के कल्याण का कारण हे | | 

सांसारिक कार्यो को करने वाले तो बहुत से मनुष्य मिल 
जाते हैं। पर ऐसे विरते दी होते हैं जो अपना और पर का 
उत्थान करने वाले हों, आत्मिक उन्नति ही जिनका अधान कतेज्य 
हो और अपने एवं संसार के आत्माओं को उन्नत बनाने में संलग्न 
हीं। “यहां ऐसे व्यक्ति को ही 'साधु' कहते हैं । ऐसे साधु का 
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समर्थन करना 'साधु समाधि! है। समर्थन करने का अर्थ है उन 
को अपने कार्य में संलग्न रखना। अर्थात्‌ बिध्नों की दूर करते 
रहना जिससे वे अपने कार्य में लगे रहें । 
आगे साधु समाधि का दूसरे प्रकार से लक्षण करते हंये 
लिखते हैं. किः-- 
प्रत्यूययोंगे किल योगिनां वें, 
ह्यू पस्थिते तस्य निराकृतिर्या । 
साधो; समाधिः खलु सप्रदिष्ट 
हितड्डरा; सन्ति हि साधवोज्च्र ॥२२२। 
योगियों के विघ्त उपस्थित हो जाने पर उनका निराकरण 


करना साधु समाधि कहलाती है। क्योंकि वे योगी संसार का 
कल्याण करने वाले हैं । 


योगियों के द्वारा ही संसार का उद्घार होता है अतः योगियों 
के यदि कोई विध्न उपस्थित हो जावे तो उसे दूर करना 
प्रत्येक मनुष्य का कतेव्य है । 


अनेकरत्नादिसमर्थवस्तु- 
सुसंचितं छात्र यथा गृह स्यात्‌ । 
संरक्षणीय॑ च तथेव साधु$, 
सुरक्षणीयो नन्ु विष्नजालातू ॥२२१॥ 
जिस अकार अनेक बहुमूल्य रनादि पदार्थ -जहां रखे हुए 


। च 
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हों--ऐसे घर की रक्षा करना आवश्यक है उसी प्रकार बिध्न 
मुद्ठी से साथु भी रक्षा करने योग्य है। साधु में भी सम्य- 
रदशनादि रत्न रहते हैं । विध्तन और उपसर्गों से साधु की रक्षा 
करना तथा यदि उपसगे और विघध्न आ गये हैं तो उन्हें निरा- 
करण करना ही साधु समाधि” है । विघ्न और उपसग बहुत हैं । 
उनको गितनाया नहीं जा सकता है. । स्थूल रूप से यदि हम 
जानना चाहें तो उपसर्गों के चार भेद कर सकते हैँ १-मनुष्यकृत, 
१-देवक्ृत, ३-तियेध्य्यकृत और ४-अचेतनक्ृत '। स्वाभाविक 
अवस्था को बदल. देना ही उपसग माना जाता है। साधु ध्यान में 
बैठे हों तो उनपर कुछ डाल देना, उनको दुःख पहुचाना, मारना 
आदि उपसगे हैं। मनुष्य देव और-तियंब्चों के द्वारा किये 
हुए उपसगों को मनुष्य देव और तिग्रझचकृत -उपसर्ग कहा 
जायगा। यदि अचेतन पदाथों से उपसग हो जैसे मेंह बरसना, 
पत्थर बरसना, आग लग-जाना आदि तो-वे अचेतनकृत उपसग 
होंगे । 

। प्श्न--आपने उपसगे का लक्षण किया कि स्वाभाविक 
अवस्था को बदल देना । - मुनि के पास अग्नि जला देना; उनके' 
सोने के लिए घास बिछा देना आदि बातें भी स्वाभाविक दशा 
चदलती हैं । क्या ऐसा करना भी उपसर्ग है ९ '- 

उत्तर--हां, अंबवश्य। : जिस प्रकार यति को कपड़े से ढक 
देना या उन्हें कपड़े उदा देना उनके लिए उप्सर्ग है. उसी' प्रकार 
उनके पास अग्नि जलाना, सोने के लिए घास बिछा देना आदि 


न 
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बातें भी उपसर्ग हैं। यदि क्विसी ने वे उपसर्ग किये हा तो उन्हें 
दूर कर देना चाहिए । यति शीतादि परिषह के बिजेता होते हैं । 
इसी लिए शीतकाल में नदी का' किनारा उनके लिए ध्यान करने 
का स्थान है और प्रीष्म में पहाड़ की चोटी । 

परोपकार कपना हि सन्‍्त3, 

. स्वार्थ विना ये दि हितैपिणस्ते । 
- सम्राइदरिद्र पृ रुमा। त्रिकालं, 
कर्थ न रक््या वहुमिः प्रयत्ने; ।२२४- 

: साधु के परोपकार ही धन है। संसार का उपकार करना 
ही उनका काम है। वे विना स्वार्थ भावना के जगतू के हिलैयी 
होते हैं । राजा और रंक को वे हमेशह एक सा सममते हैं । 
अमुक राजा है, अमुक दरिद्री हैं; अमुक बड़ा हैं, अमुक छोटा 
है आदि भेद वे नहीं जानते । उनके लिये दोनों बरावर हैं । राज- 
प्रसाद और गरीब की मोंपड़ी, स्वणमन्दिर और श्मसान उनके 
लिए एक से हैं। न वे किसी से राग रखते. हैं, न किसी से ढेंप । 
ऐसे जो साधु हैं वे क्‍यों नहीं. सैकड़ों प्रयत्नों से रच्षणीय हैं ! अठ 
उनकी रक्षा करना परमावश्यक है.। 

यावत्‌ स्थिति; स्यात्खलसाधूना वे. 
नोपद्रवोडराजकता प्रजासु । 
परस्पर भ्रमसुधां पिचन्‍्त३, . . 


साधुप्रसादांद्धि नयन्ति कालम्‌ ।२२५॥ 





जब तक संप्तार में साधुओं की स्थिति हे-साथु मौजूद हैं 
तब तक न तो उपद्रव होता है और न प्रजा में अराजकता । सारा 
जगत्‌ साधु के प्रसाद से आपस में प्रेमाम्रत का पान करता हुआ 
काल व्यतीत करता है । साधु समागम से तामसिक वृत्तियां और 
कलुपित भावनाएं नष्टप्रायः हो जाती हैं। साधु के दिव्य दर्शन 
ओर उपदेश से संसार प्रेमपूवंक रहता है। सच्चे साधु दुनियां 
की महान विभूति हैं । जहां वे हैं वहां आनन्द, मंगल, शान्ति, 
सुख, वैभव और विभूति सब कुछ है। उनके दशेन मात्र से 
प्राणी का कल्याण होता है। वे अहिंसा और सत्य की साकार 
मूर्ति हैं। जिस युग और जिस त्षेत्र में ऐसे ब्रिश्ब-हितकारी 
महात्मा नहीं होते; वह निश्चित ही पापपूण और ठुःखमय होता 
है। हमें, सदा ऐसी भावना भानी चाहिये कि जीवन में ऐसे 
साधुओं की प्राप्ति हो। इसी बात को आंगे के पय्म में भी 
कहते हैं :-- 

सुख॑ समृद्धिर्तरिभवों विभूति- 
धंमोमितः स्नेहपरंपरा वा । 
 लब्नेव यत्नास्ति महाविभूति३,:- : 
साधु: स्वकीयात्मपरों महात्मा ।२२६। 

सुख, समृद्धि, वैभंव, विभूतियां, चारों ओर' घर्म तथा 
प्रेम्मामत की धारा वहीं पर है जहां अपने आत्माका उच्त्धान करनेमें 
नत्पर महान्‌ आत्मा और अनेक अत्मविभूतियों के धारी साधु 
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[ शश्८ ] 
हैं| साधु समागम से ही सारे ऐहिक और पारलौकिक सुख प्राप्त 
होते हैं । 
मार्गच्युतान मोहमलीमसान्‌ यों, 
स्ववागविभृत्या प्रगुणान्‌ कराति । 
विनाश्य सर्व” कलह प्रपञ्चम्‌ , 
कथ न साध! से उपासनीय/ ।२२७ 
. परथश्रष्ट मोहमलीमसों को जो अपने दिव्य उपदेश से 
सारे कलह प्रप॑चों का नाश कर सन्मार्ग में लगाता है. बह साधु 
क्यों न पूजनीय हो ? साधु के उपदेश से अनन्त प्राणियों का 
उद्धार हीता है। जो व्यक्ति पतित हूं, पथश्रष्ट हं वे साधु का 
उपदेश पाकर उन्नत हो जाते ह-सन्मांग में लग जाते हैं. उनके 
सारे मगढ़े दूर हो जाते हैं । जब सांघु इतना पतितोद्धारक है तो 
फिर वह क्यों न पूजा जाय ? उसकी उपासना करना, विध्नों को 
दूर कर उसे अपने मार्ग में लगे हुए रखना श्रत्येक आ्राणी का 
कतेन्य हैं | 
भ्यन्तरं यस्य महायवित्रं, . ,. : 
'.».. ' बाह्य" तथा पूततमं महर्षें)। 
संयोगतस्तस्य कर्थ न, लोका३, 
स्वयं पवित्रा हि मंवन्ति भव्या; [शश८। 


* जिंस महर्षि का अभ्यन्तर वेहुत पवित्र है और वाह्य भी 
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उतना ही पंचिंत्र है, ऐसे ऋषि के संसरग. से किस तरह संसार 
अपने आप पवित्र नहीं हो सकता ? जो भीतर ओर बाहर एक 


, . है। अन्तरंग और बहिरंग जिसका पबित्र है ऐसे साधु के संयोग 


से भव्य,जीवों का अपने आप उद्धार हो जाता है । 
चशस्थिरे वस्तुनि मा समीहां, ् 
करोतु कशिचत्त्विति ये वदन्ति। 
ध्यात्मिकोत्थानपरा$ प्रकाश 
लोकोत्तरं ते वित्रन्ति लोके ।२२६। 
'कोई भी संसार के,क्षणरिथिर पदार्थों में इच्छा मत .करो! 
ऐसा जो कइते हैं, वे आध्यात्मिक उत्थान करने में तर्पर जंगत 
में एक लोकोत्तर प्रकाश फैलाते, हैं.। संसार का प्रत्येक प्रदार्थ 
नाशचान है इसमें आसक्तकि न रखना ही कल्याणकारी हैं-। साधु 
संसार फो यही सिखाते रहते हँ । इस तरह जो साधु संसार का 
इतना उपकार करते हँ-संसार के उद्घार की तीजत्र इच्छा जिनके 
है वे पूजनीय हैँ.) उनके उपसगे विध्न आदि आजाने पर “दूर' 
करना साधु समाधि है । इसका माहात्य बहुत है। 
इस प्रकार संक्तेप से साधु समाधि भावना का / 
चर्णन समाप्त हुआ | 


7974 


कि 


| २३० । 
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अब वैयाव्॒य भावना का दर्णन किया जाता हैं. :-- 
व्यपनोदो व्याइततिनैंयादृत्यश्व सर्व एकार्थ; । . 
पूर्वोक्तसंयतानां कर्तव्यों भक्तितों नित्यम्र ।२३०। 

व्यपनोद व्यावत्ति और वैंयाद्रत्ति थे सब एकार्थवात्री 
शब्द हैं। इनका अथे होता है दूर करना-हटाना। अर्थात छु.सत्रों 
को दूर करना । साधुसमाधि नामक्र आठवीं भावना में जिन 
साधुओंका वर्णन किया है. उन साधुओं की भक्ति-पूर्वक नित्य 
चैयाव॒त्य करनी चाहिये । 

साधुओं के दुःख आजान पर उनकी उचित अहिंसक 
उपायों से दूर ऋरना वैयावत्य कहलाता है। शारीरिक व्याधियों 
के हो जाने पर अथवा अन्य प्रकार के दुःख आजाने पर उनको 
उचित ओऔपधियों अथवा सेवा वररह के द्वारा दूर कप्ना प्रत्येक 
व्यक्ति का कर्तेच्य है । 

मुनियों के अतिरिक्त श्रावकादिकों का भी वैयावत्य करना 
आवश्यक है। आपत्तियां सभी प्राणियों पर आती हैं। जिस 
प्रकार आपदायें हमें सताती हैँ उसी प्रकार संसार के श्रन्य प्राणियों 
को भी ढुःख होता है. अतः उनकी रोगादि विपत्तियों को दूर 
करना ही चाहिये | 

प्रश्न--साधु समाधि और वैयावृत्य में क्या भेद है ? 

उत्तर-मुनियों के तप में विध्न उत्पन्न करने वाला चेतन 
रवं अचेतन कृत उपसर्ग आजाने पर उसे दूर करना समाधि है 

. और शरीर में रोगादिकां का अ्रकोप होने पर निर्दोष विधि से 
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ओषधियों एवं अन्य शारीरिक सेवाओं द्वारा उसे दूर करना 
वैयाइत्य कहलाता है । 
साधुसमागमलाभो वेयाइत्याद्धि जायते लोके । 
तत्सेवाब्वसरोष्त .महता पुणयेन लभ्योउस्ति ।२३१। 
लोक में साधुओं का समागम वैयावत्य से होता है। जिस 
मनुष्य की भावनाएं साधुओं की सेवा करने की होती हैं, जिसके 
हृदय में सेवा के उत्कट भाव भरे हुए रहते हैं उसे साथुओं का 
संसग प्राप्त होता हैं | प्रथम तो साधुओं का सम्पक होना ही 
बहुते कुठिन है और इस पर उनकी. सेवा करने का अवसर तो 
बड़े भारी पुण्य से ही प्राप्त होता है ३23 
चैयावत्य करने का अधिकारी यृहस्थ या आवक ही नहीं 
अपितु साधु भी आपस में एक दूसरे का वैयावृत्य करते हैं। 
धआ्राचाये उपाध्यायादि जो दश प्रकार के मुनि हैं वे परस्पर रोगादि 
हो जाने पर एक दूसरे की सेवा वगैरह करते हैं।.._ ] 
संचारो हि गुणानां वैयाबत्यादसंशय॑ भव॒ति | 


- इति सुलभी ग्रुणलाभः क्थ॑ न भक्ते; समाश्रेय; ।२३२॥ 
वैयावृत्य करने से मनुष्य में साधुओं के गुणों का संचार 
अवश्य होता है । सेवाभाव से हृदय की कमजोरियां दूर होकर 
विश्व के साथ सहाजुभूति पैदा हो जाती है । रागह्टेष की भावनाएं 
नष्ट होने लग जाती हैं । सच तो यह है कि सेवाभावसे आत्मद््शन 
दवोता है । संसार के सभी गुणों में वैयाबलय को प्रधान गुण साना 








हैं। अतः वैयात्रद्य से जब गुणों की प्राप्ति सुज्ञभ दे तो क्यों न 
भक्त लोग वैयाब॒द्य करें ? अर्थात प्रत्येक को बैंयरावृत्य करना ही 
चाहिये | 
इस प्रकार संक्षेप से व्रैयावत्य भावना कक 
वर्णन समाप्त हुआ। 
2287-02 
अब अहंद्भक्ति नामक भावना का वर्णन किया जाता है :- 
किए जप ( जे चर 
अहाते पूञ्ाथकवधातुता वे, 
पे ( #७ ७५. 
शब्दोयमहन्‌ खलु मिद्धिमाप्त: | 
9 
ये घातिकमज्षयतों हि पूज्या3, 
हक ( [० 
भचन्ति ते5्हन्त इति ग्रसिद्धा; ।२३३॥ 
पूजार्थक 'अह! धातु से अहत्‌ शब्द - की सिद्धि हुई है। 
व्याकरण के अनुसार अहेन्‌ शब्द अह घातु से वना है और अह- 
धातु का प्रयोग होता हैं 'पूजा' के अथ्थ सें । जो चार घातिया कर्मो 
के सवथा नाश कर देने के कारण पूजनीय हैं वे अहन्त” इस नाम 


से प्रसिद्ध हैं । ऐसे अहन्तों की भक्ति करना 'अहद्भक्तिः 
कहलाता है। 


पूजनीया इमेज्हन्तो, गुणस्थाने त्रयोदशे | 
चतुदंश च तिष्ठन्त३ श्रतस्कन्धप्रव्तेका। ॥२३४॥ 
तेरहवे और चौदहवें गुणस्थान में रहने वाले तथा-द्वाद- 
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शांग वाणी के प्रवततेक ये अहन्त भगवान पूजनीय हैं । 

तेरहवें सयोगकेवली तथा चौदहवें अयोगकेवली गुणस्थान 
में रहने वांले जीव को अहन्तं कहा जाता हैं। अथवा यों कहना 
चाहिये कि अहन्त भगवान योग सहित रहेने पर : तेरहवें गुण- 
स्थानवर्तीं: और योगोंके सर्वथा नष्ट होने पर चौद॒दनें गुणरथानवर्ती 
कहलाते हैं.। ये अहन्तभगवान.. संसार का कल्याण करने वाले 
छादशांग के प्रवर्तेक होते हैँं.। यद्यपि रचनारूप में द्वादशांग को 
संसार के.समत्ष रखने वाले तो गणधर होते हैं पर उस द्वादशांग 
को ,ताने वाले अहन्त ही होते हैं। - गशधर तो उसको गूंथने 
चाले हैं । 

. . अहन्त संसार में कितने काल तक रहते हैं? 
किल्चिन्न्यूनेकपूवस्य, कोटिडःय[वत्‌ स्थिता इमे । 
समुल्कृष्ठतया लोके भव्यानां भवतारका; ॥२३४॥ 

भव्यों को संसार से तारने:वाले अहन्‍त भगवान ज्यादा से 
ज्यादा संसार में कुछ कम एक. करोड़ पूवे तक रहते हैं । 

कर्म से कम आयु में यदि केवलज्ञान हो तो वह आठ वर्ष 
ओर अन्‍्तमुंहर्त के पश्चात्‌ हो जायगा | इस लिये जीव केवलज्ञान 
होने के पश्चात्‌ आठ वेष और अंन्तमुहत कम एक करोड़ पूर्व तक 
अरहन्तावस्था में रह सकता-है | मुक्ति जाने वाले मनुष्य की उत्कृष्ट 
स्थिति .एक करोड़ पूले से ज्यादा नहीं होती और कमसे कस स्थिति 
अन्तमुहरतेमात्र हेै।.. ..., 

अहन्तों की विशेषता :-+ . 
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आप्तिहि चाहंत्सु ततस्त एव, 
बन्चा; मुनीन्दे! प्रथम॑ महान्तः, | 
तीथप्रवृत्तिरतत एवं लोके, 
तीर्थड्चरास्ते तत एवं चोक्ताः ।२३६। 
आप्ति अर्थात्‌ धर्मोपदेश करने की योग्यता अहंन्तों में ही 
होती है इस लिये आचारयों ने उन महान्‌ अहन्तों को ही पहले 
पूजनीय माना है । अहन्त और सिद्धों में सिद्ध बड़े हैं, उत्कृष्ट हैं, 
ससार रहित हैं किन्तु वे उपदेश नहीं देते और अहन्‍्त उपदेश 
देते हैं इस लिये अहेन्त पहले पूजनीय हूँ । लोक में श्रहेन्त 
भगवान से ही तीर्थ की प्रवृत्ति होती है और इस लिये वे तीथंकर 
कहलाते हैं । सिद्धों की अपेक्षा यह उनकी विशेषता है | 
अहन्तों के भेद :-- 
अहन्त एते जिननाथ्नत्ने, ु 
सप्त प्रकारा; गदिताः गरिष्ठा। । 
स्परूपभेदस्तु न चैषु कश्चित्‌, 
विभावमुक्ता हि समानरूपा३ ॥२१७॥ 
आगम में इन महान्‌ अहन्तों के सात भेद बताये हैं। 
परन्तु उन सातों अकार के अहेन्तों में कोई स्वरूप-भिन्नता नहीं 
है। वे सब समान हैं । रागादि वैभाविक परिशतियों से सभी 
अहन्त मुक्त हैं। तातये यह है कि सातों श्रकार के अहन्तों के 
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चारों घातिया कम नष्ट हो जाते हैं और सभी अनन्त चतुए्य के 
धारक हैं। उनके स्वरूप में कोई सेद नहीं होता । उनमें जो 
भिन्नता हैं बह उनके निम्नलिखित सात भेदों से जाननी चाहिए-- 
पच्चकल्पाणयुक्ताश्व कल्यासत्रय-संयुना। । 
कल्याणइयसम्पन्ना एते तीथद्वरा। परा+ ॥२३८॥ 
सामान्या; केवलिनः केवलिनोध्प्यतिशयेन संयुक्ताः । 
उपसर्गयुना; केचिदन्तः-झत्केवला: केचित्‌ ॥२३६॥ 
१-पन्चकल्याणघारी, २-त्तोनकल्याणधारी, ३-दोकल्याण- 
घारी ये तोन प्रकार के तीर्यक्वुर होते हैं । ४-सामान्यकेवली, ५- 
सातिशयकेंबली, ६-उपसर्ग केवली चली, ७-अन्तःझत्केतली इस तरह 
चार फेचली होते है । थे सत्र मिलकर सात प्रकार के अ्रहन्त 
जानने चाहिए। इनमें से प्रत्येक का स्वरूप आग समभाते हैं;- 
पन्चकल्याएणधारी-- 
तीथक्र्मकृतियेद्धा प्राक्ते जनने तु ये; | 
गर्भ जन्‍्मतपोज्नाननिर्वाणान्याप्लुबन्ति ते ॥२४०॥। 
जिनने पहले जन्म में तीर्थंकर प्रकृति का बन्ध कर लिया 
हो वे गर्भ, जन्म, तप, ज्ञान ओर निर्वाण इन पांचों कल्याणों को 
प्राप्त करने चाले पंचकल्याणकधारी ती्ेदरर कहलाते हैं । 
सीनकल्याणघारी:--- 
के [० न्नें 2] 
दीर्थक्ृमकृतियवद्धाउस्मिन्नेंव भवे तु ये । 
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गाहस्थ्ये ते तपोज्ञाननिवांणान्याप्लुवन्ति हि ॥२४१॥ 
जिन्‍्हों ने इसी जन्म में ( जिसमें निर्वाण को प्राप्त होंगे ) 
गृहस्थावस्था में तीर्थंकर प्रकृति का वन्‍्ध किया हो वे तप पान 
ओर निर्वाण इन तीन कल्याणों को प्राप्त करते हैं । पांच 
कल्याणों में से उनके तीन ही कल्याण होते हैं । अतः तीन 
कल्याण के धारी त्तीथंकर कहलाते हैं | 
- दो कल्याणधारी -- 
इनिदीक्षानन्तरं वद्धा तीथकृत्मकृतिस्तु ये: । 
हे कल्याणें लभन्‍्ते ते ज्ञाननि्वांण-नामके ॥२०२॥ 
मुनि दीक्षा लेने के परचात्‌ जिन्होंने तीर्थिकूर अकृति का 
वन्ध किया हो और उसी जन्म से वे मुक्ति जा रहे हैं दो वे ज्ञान 
ओर निाण नामक दो कल्याणों को शआप्त करते हैं । शेप तीन 
कल्याण उनके नहीं होते । इस लिए ये दो कल्याणघारी 
तीर्थड्वर कहलाते हैं । 
सामान्य केवली-- 
केवलेडपि समृत्पन्ने गन्धकुव्यादि यस्य नो | 
केवली स हि सामान्योब्नन्तवीर्यादिसंयुत+ ॥२४१॥ 
केवलज्ञान के उत्पन्न हो ज्ञाने पर भी जिसके. गन्ध-कुटी 
आदि की रचना नहीं होती वे अनन्त ज्ञान, अनन्त सुख, अनन्त 
दशेन और अनन्तवीय के घारी सामान्यकेवली होते हैं। गन्ध- 
कुटी का वर्णन आगे के श्लोक में किया जायगा | 
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सातिशय केवली-- 
तीथंकृतकृतेयेपां उदयो नास्ति किन्तु ये । 
गंधकुव्यादिसंयुक्तास्ते हि सातिशया जिना$ ॥२४४॥ 
जिनके तीर्थंकर प्रकृति का उदय नहीं होता लेकिन जिनके 
गन्धकुटी आदि की रचना होती है वे सातिशयकेवली कहलाते हैं । 
केवली भगवान के विराजमान होने के लिए जो इन्द्र के द्वारा 
आसन रचा जा जाता है उसे गन्धकुटी कहते हैं । गन्धकुटी और 
समवशरण में यह भेद है कि गन्धकुंटी में समवशरण की तरह 
बारह सभायें नहीं लगतीं और समवशरण की अन्य रचनाए' भी 
उसमें नहीं होतीं। केवल उनके विराजमान होने के लिए इन्द्र 
इसकी रचना कर देता है ।* समवशरण की तरह यह भी देवकृत 
हे । 


धे $ 


अन्तःकृत्‌ केवली-- हे 
केवलानन्तर यो दि लघुन्यन्तमुंहृतके ।., 
निर्वाणं लभते लोके सोन्तःकृत्‌ केवली जिनः ॥२४४॥ 
फेवलज्ञान के उतन्न होने के पश्चात्‌ लघु अन्तमुहत में ही 
जो निवाण को श्रप्त हो जाते हैं वे अन्तःकंत्‌ केवली कहलाते 
ह्ं। 
उपसगकेवली-- है 
उपसगांवस्थायां केवलवोधो हिं यस्य चोत्पन्न; 
उपसगफेवली सोडनन्तचतुष्टय-समापन्न) ॥२४७६॥ 
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जिस समय उपसर्ग हो रहा हो उस समय जिसके केवल 

ज्ञान उत्पन्न होता है वह उपसगंकेवली कहलाता हैँ । केचलकज्ञान 

के उत्पन्न होते ही वह अनन्तज्ञान दशेंन सुख और बीय का धारी 
वन:जाता है: | ह 

.,.. इस तरह सात प्रकार के अहेन्तों का वन किया । आगे 


बताते हैं कि अ्रहन्त के जो छचालीस गुण हें वे उक्त सांतों अहन्तों 
में से किसके होते हैं? * | 
पडधिकचत्वारिंशत्‌ , 
...येग्रोक्ता अहेतामतिशयाः शास्त्र | 
ते-तीथक्ृतां किन्तु पे 
पंचकल्याणयुक्तानाम्‌ [२४७॥ 
इतरेपां सवेषां, 
केवलिनां पड़धिका; त्रिंशत्‌ | 
. जननातीशयहीना 5 ह 
नून॑ सर्वेषि बोद्धव्या; ॥२४८॥ 


शाक्ष में अहेन्त भगवान के जो छालीस अतिशय बताये 
गये हैँ वे सारे अतिशय पंचकल्याणधारी तीथेड्टरों के ही होते हैं 
अन्य के नहीं। अन्य जितने भी केवली भगवान हैं. उनके 


छत्तीस अतिशय ( मूलगुण ) ही होते हैँ । जन्म के दश 
अतिशय उनके नहीं होते । 


मे चरीयीफी 
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जन्म के दश अतिशय ये हैं-- 
“अतिशयरूप सुगन्धतन नाहिं पसेव निहारक्क। 
प्रियं हित चचन अतोलबल रुधिर. श्वेत आकार॥ 
लक्षण सहस अरु आठ तन समचतुष्क संठान | 
बज्वृपभनाराच-युत ये जन्मत दश जान ॥”? 
केवलज्ञान के दश अतिशय ये हैं-- 
“योजन शत इकमें सुभिख, गगनगसन मुखचार | 
नहिं अदया उपसगे नहिं नाहीं कवलाहार॥ 
सब विद्या-ईश्वरपनों नाहिं बढ़े नल केश । 
अनिमिपद्गू छाया रहित देश केवल के वेश ॥” 
देवकृत चौदह अतिशय-- 
“देव रुचित हैं चार दश अद्धमागघी भाष | 
आपस माही मित्रता निमेल दिश आकाश ॥ 
होत फूलफल ऋतु सबै प्रथिची काच समान | 
चरण कमल तल कमल हे नभ ते जयजय वान । 
मन्द्‌ सुगन्ध वयारि पुनि गन्धोद्‌क की वृष्टि | 
भूमि विपै कण्टक नहीं हपमयी सब सृष्टि ॥ 
धर्म चक्र आगे रहे पुनि वसु मंगल सार | 
अतिशय श्री अरहन्त के ये चोंतीस प्रकार॥” 
आठ प्रातिहायें-- 
तरु अशोक के निकर्ट में सिंहासन छबिदार | 


& मलमृतन्र रहित शरीर पलकों का न गिरना 
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दीन छत्र शिर पर लसे भामण्डल पिछवार ॥ 
दिव्यध्वनि मुख तें खिरे पुष्पन्रृष्टि सुर होग्र । 
ढोरे चोंसठ चमर जख+ बाजे दुन्दुमि जोग्र ॥| 
इस प्रकार चौंतीस अतिशय, आठ प्रातिहायें श्र अनन्त 
ज्ञान, दशन, सुख और बीयें ये अनन्तचतुष्टय मिला कर ४६ गुण 
अरिहन्त के होते हूँ । 
 क्ष्या केवली इस समय ट्टं? 
कल्याणद्वय-युक्तास्रय-युक्ताश चेंत्र केबला धीशा; | 
अधुना विदेह-भूमो ज्ञातव्याः श्रद्धया युक्तें; ॥२४६॥ 
दो कल्याण एवं तीन कल्याणधारी केवली भगवान इस 
समय विदेह भूमि में विद्यमान हैं। श्रद्धालु भव्यों को आगम- 
आज्ञा से यह बात स्वीकार करनी चाहिए । 
अहंतामेवमुक्तानां या भक्ति: सा प्रकथ्यते । 
अहंद्धक्ति; महापाप-नाशिनी मोक्तदायिनी ॥२४०॥ 
इन॑ सातों प्रकार के अहेन्तों की जो भक्ति की जाती है वह 
अहेद्धक्ति कहलाती है। यंह अहेद्धक्ति घोर से घोर पापों का नाश 
करने वाली है। ु 
भक्ति किसे कहते हैं ? इसका उत्तर-- 
पूज्यानां मुणवृन्देष्वनुरागो भक्तिरुच्यते | 
गुणलब्ध्यर्थमेवेयं क्रियते नान्‍्यहेतुतः ॥२५१॥ 
+ यक्षदेव 
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पूज्य महापुरुषों के गुणों में अनुराग रखना ही भक्ति 
कहलाती हैं। -ये भक्ति गुणों की प्राप्ति के लिए ही की जाती है 
अन्य किसी कारण से नहीं। अहन्त भगवात में जो गुण हैं उन 
गुणों में अनुराग रखना, उनका चिन्तवन करना और उनको प्राप्त 
करने का प्रयत्न करना ही अहेद्धक्ति है। 
आगे बताते हैं कि भक्ति ही सब सुखों का करण है-- 
भक्ते; शुभोपयोगः स्यात्‌ तस्मात्‌ स्याद्धि सुखोदयः । 
सर्व॑संसार सौख्यानां कारण भक्तिरुच्यते ॥२४२॥ 
भक्ति करने से शुभोप॑योग होता है और शुभोपयोग से 
सुख का उदय होता है। अतः संसार के समस्त सुखों का मूल- 
कारण भक्ति ही है। यदि हम ऐहलीकिक और पारलौकिक सुख 
प्राप्त करना चाहते हैं. तो हमें पूज्य व्यक्तियों के गुणोंका अनुसरण 
करना चाहिए। गुणों का अनुसरण ही तो भक्ति हैं| 
भगवान की भक्ति को सारे सुखखों का कारण बतलाना 
उपचार से है वास्तव में नहों-आगे के श्लोक में यही वर्णन 
करते हा 
पतितोद्धारकत्वादि-विरुदानि जिनेशिनाम्‌ | 
उपचारेण सत्यानि नाथतो हि विरागिणाम्‌ ॥२४३॥ . 
'जिलेन्द्र भगवान की जो पतितोंद्धारक, तारणतरण, अधम- 
उद्घास्क आदि कहा जाता है--वह उपचार से है, वास्तव में नहीं। 
क्योंकि बीतराग भगवान दूसरों के उद्धार फी चिन्ता क्यों करेंगे ९ 








[ रथ्टर 
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दखियों का ढःख देख कर उन्हें दया आती हे जो सगागी ढूँ। 
क्योंकि दया राग की परिणति है और भगवान वीतराग तो 
बिरगी हैं उन्हें संसार के प्राणियों से क्या लेन। देना है। जब 
उनके राग्द्रेंप नहीं तव उनसे विग्नह अनुप्रह क्‍यों कर हर सकता 
है? इस लिए उपयुक्त विशेषण बस्तुतः शुभोपयोग के लिए 
उपयुक्त हो सकते हैं, भगवान के लिए नहीं। क्योंकि शुभोपयोग 
न हो तो भगवान की भक्ति भी निषप्फल हैं। आगे के पद्य से 
यही वतलाते हूं :-- 

तदा हि भक्ति; खलु निष्फला स्यात , 

यदा तया नेव शुभोपयोगः । 
उद्घारकवादि-विशेषणानि, 
शुभोपयोगे खछु संभवन्ति ॥२५४॥ 

जब भक्ति के द्वारा शुभोपयोग न हो तो भक्ति व्यथ है इस 
से कोई फल नहीं निकल सकता। अतः उद्धारकत्वादि विशेषण 
शुभोपयोग के लिए ही सम्मव हो सकते हैं। क्योंकि यदि भगदान 
की भक्ति से शुभोपयोग उत्पन्न न हो तो जीव का उद्धार नहीं 
हो सकता। जिनेन्द्र भगवान की पृजा, भक्ति करने वाला भी 
तभी पापों को नप्ठ कर सकता हैं जब वह उसके द्वारा शुभोपयोग 
उत्पन्न कर ले, नहीं तो उनके संसर्यमें रहने वाला मी अपना 
ऋलयाण नहीं कर सकता ! 


आगे यही बतलाते हैँ कि भगवान के संस स्ते ही कोई 


ष्र्‌ 
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संसार सागर से नहीं तिर जाता यदि उसका मन शुभोपयोग रूप 
न्हों!-- 
जिनानुपंगादपि नेव सर्वे, 
तरन्ति पापानि पुराकृतानि । 
शुभोपयोगो यदि नव तसस्‍्मात | . 
तत; स ल्म्यो मनसाध्मलेन ॥२४१५॥ 
यदि शुभोपयोग न हो तो जिनेन्द्र भगवान के संसर्ग से 
भी कोई अपने पापों का नाश नहीं कर सकता। पापों का नाश 
आत्मा के भावों के साथ हैं। यदि आत्मा में पविन्नता आगई है, 
उपयोग शुभ हैं तो अवश्य पापों का नाश हो सकता है, नहीं तो 
नहीं । इस लिए शुद्ध मन से शुभोपयोग प्राप्त करना चाहिए। 
एतद्रहस्य॑ न विजानतां या, 
भक्तिव्यपार्था भवतीह लोके । 
त्तो5हतो संगमने सुभक्ते3, 
शुभापयोगो हि समजनीय४ ॥२४६॥ 
जो इस रहस्य को नहीं जानता - अर्थात्‌ अपने में शुभोप- 
योग उत्पन्न नहीं कर सफता-उसकी सारी भक्ति व्यर्थ ही जाती 
हैं। श्रतः अर्दन्त भगवान का समागम प्राप्त होने पर भी 
भक्त लोगों को शुभोपयोग प्राप्त करने फी चेष्टा करनी चाहिए । 
सभी भक्ति, पूजा; खुति आदि का साफल्य है। नहीं तो तुष 


चिीयनीजती जीषी?ीय समर बरगयियरीजिजी 
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आचायों के छत्तीस मृल गुण ये हँ--बारह तप, उत्तम 
क्षमादि दश धर्म, समता, बन्दना, रतुति, प्तिक्ररूण; स्वाध्याय 
ओर कायोत्सर्ग ये छह आवश्यक तथा पाँच आचार ओर मनोगुप्ति 
(मन को वश में रखना ), वचन गुप्ति (बचन को वश में 
रखना ), कायगुप्ति ( शरीर को वश में करना ) थ्रे तीन गुप्तियाँ-- 
इस प्रकार आचायों के छत्तोस मून्तगुण होते हँ। लेकिन ये 
आचायों के लक्षण नहीं वन सकते क्प्रोंकि जिस प्रकार ये शुण 
आंचार्यों में रहते हैं उसी प्रकार अन्य साधुओंमें भी पाये जाते हें । 
शंका--तो फिर आचाये का लक्षण क्या है ९ इसका 
उत्तर-- 
आचार्या मुनिसंघस्य, 
शासका इति लक्षणम्र । 
साधूपाध्याययतिषु, 
नातिन्याप्त॑ तत+ स्वृतम्‌ ॥२६०॥ 
जो मुनि संघ के शासक हों वे आचाये होते हँ--यह 
आचाये का लक्षण है। यह लक्षण और किसी साधु एवं उपा- 
ध्याय यतियों में अतिव्याप्त नहीं हैं। श्रतः यही लक्षण ठीक है । 
गणधर भी आचाये ही हैं-- 
कतारो द्वादशांगानाम्‌ , 
गणाधीशा महर्षयः । 
प्रधानाचार्यतां प्राप्ता- 
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आचायपितरः स्थृताः ॥२६१॥ 
द्वादशांग वाणी के कर्ता अथोत्‌ ग्रन्थ रूप में गू'थने वाले 
भहपिं गणधर होते हें । गौतमादि गणधरों ने द्वादशांश की 
ग्चना कर संसार को धर्म का स्वरूप बताया हैं, अतः ये प्रधाना- 
चायता को प्राप्त हुए हैं और इसी लिये वे आचायों के पिता कहटे 
जते हैं । हे 
नराधीशा; यथा लोके, 
प्रजानां शासक मता | 
संयतानां तथाचार्या३, 
दण्डादिविधि-शासने ॥२६२॥ 
जिस प्रकार संसार में राजा प्रजा का शासक. माना है उसी 
प्रकार मुनि यतियों के लिए दण्ड आदि का विधान करने में 
आचाये शासफ कहलाते हैँ । मुनियों के हीनाचारी हो जाने 
या उनके आचार में कोई दोप लग जाने पर प्रायश्चित आदि 
दग्ड देना आचार्यों का कार्य है। 
शाजा प्रजा का शासक है उसकी व्यवस्था का खयाल रखना 
गाज़ा का कर्तव्य है। उसी प्रकार संघ की व्यवस्था करना आ- 
चाय का कर्तव्य है । इसी लिए आचायेत्व के आठ गुण गिनाये 
गये हैं । सर्वप्रथम गुण है आचासवान्‌ अर्थात्‌ खयं आचारवान 
धनना और शिप्यों को घनाना । २-आधारवान्‌ अथौत्‌ शिष्य 
फो विचलित न होने देना तथा आधार चनाये रखना । ३-८ 
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व्यवहारवान--प्रायश्चित्तादि सूत्र का ज्ञाता। ४-प्रकर्ता--आपत्ति 
आने पर संघ की सेवा करना। ४-आपायोपायविदर्शी--अर्थात्‌ 
मुनि के विचलित हो जाने पर रत्लन्नय धारण के गुण ओर रत्नत्रय 
नाश के दोप वता कर धर्म सें स्थित रखना । ६-अवपीडक-- 
मुनि अपने दोपां की आलोचना ठीक न करे तो सममझकाना | ७- 
अपरिश्राची--एक मुनि के दोप को किसी दूसरे झुनि आदि से 
न कहने वाला । ८-नियापक--शिष्य को विध्त, दोपादिकों से 
वचाकर संसार से पार लगाने वाला । ये आचार्यपने के आठ 
गुण हैं। इन गुणों से यही जाना जाता हैं कि आचाये अपने 
संघ के शासक हैं । संघ की सारी जिम्मेबारी उन पर रहती हैं । 
अपना एवं संघ का कल्याण करना ही उनका प्रधान कार्य है । 
संघतो हि बहिष्कारं, 
दीक्षाच्छेदादिक॑ तथा | 
संधस्थानां व्यवस्थार्थ- 
माचायां; घटयन्ति ते ॥२६३॥ 


वे आचाये संघ की व्यवस्था रखने के लिए अपराधी मुनि २ 
का वहिष्कार, दीक्षाच्छेदुन तथा पुनः दीक्षित करना आदि सभी 
कार्य करते हैं अतः आचाये संघ के शासक हैं । 

ऐसे आचायों की भक्ति करना उनके गुणों में अल्नुराग 
करना आचाये भक्ति! है--यही कहते हैं-- 

सरीणामुक्तानां मक्तिः क्रियते त्रियोगशंद्धया या। 


(२४७६: ] 
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३११ नी 


सा55चा यंभक्तिरस्ति लोकदयसुखकरी शुभगा ॥२६४॥ 

उपयुक्त आचारयों की शुद्ध मन, वचन ओर काय के द्वारा 

स्तुति, पूजा, उपासना या भक्ति करना 'आचाये भक्ति! कहलाती है । 

इस भक्ति के द्वारा जो शुभोपयोग उत्पन्न होता है वही इस लोक 

ओर परलोक में सुख को उत्पन्न करने वाला होता है । पद्म में 
जो शुभगा विशेषण दिया हुआ है इसका यही तात्पय है । 

इस भ्रकार संक्षेप से आचाय भक्ति भावना का वर्णन 
समाप्त हुआ | 


फ6<* 


अब बहुश्रत भक्ति भावना का वर्णन किया जाता है-- 
बहुश्रुता श्यू पाध्याया; सं्वबाडमयबोधतः । 
आधिक्यंबोधतस्तस्पाथवां ते पाठका मता; ॥२६१५॥ 
समस्त द्वादशांग रूप वाणी के ज्ञोता होने से अथवा औरों 
की अपेक्षा अधिक ज्ञानी होने के कारण उपाध्याय 'बहुश्रुत'! कहलाते 
%। और संघस्थ सुनियों को पढ़ाने के कारण उन्हें 'पाठक' कहते 
हैं। ग्यारद अंग और चौदह पूवे के धारी उपाध्याय स्वयं अंग 
ओर पूर्वों का पाठ करते हैं और 'शिष्यों को पढ़ाते हैं । पठन 
पाठन ही उनका प्रधान कार्य है। ग्यारह अंग और चौदह पूों 
के सम्बन्ध में आभीरण ज्ञानोपयोग भावना में वर्णन किया जा 
चुका है । 
उपाध्याय का निरुक्तिपू्वेक अथे-- 
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उपेस्याधीयते यस्मात्सोपाध्यायों गुरुमंतः । 
संघस्थसंयतानां हि पाठने दचमानस: ॥२६६॥ 
जिसके पास बैठकर पढ़ा जाय वह “उपाध्याय” कहलाता है. ! 
चह संघस्थ साधुओं के विद्या-गुरु हैं । क्योंकि संघ में रहने 
वाले यतियों की पढ़ाने में वह दत्तचित्त रहत हैँ । संघस्थ साधुओं 
के पठन पाठन का सारा भार उन्हीं पर होता है 
आचाये और उपाध्याय भेदू-- 
न चादेश हि कुबन्ति उपाध्याया महर्पय; । 
आचार्या इच, ते किन्तूपदेश कततेमीशते ॥२६७॥ 
उपाध्याय ' महर्षि आचायों के समान आदेश नहीं कर 
सकते वे तो केवल उपदेश दे सकते हँ। आचार्य की संघ की 
व्यवस्था बनाये रखनी पड़ती है । संघ की सारी जिम्मेबारी 
आचाये पर होती है अतः आचाये आदेश शअआता दे सकते हैं 
लेकिन उपाध्याय केवल उपदेश मात्र देने के अधिकारी हैँ । दूसरे 
शब्दों में यह कहा जा सकता है कि आचाये राजा की तरह झुनि 
संघ-के शासक होते हं। उपाध्यायों पर शासन की जिम्मेबारी 
बिलकुल नहीं होती । दीक्षा देना, दुस्ड विधान करना, दीक्षा 
छेदना, अपराध होने पर किसी का संघ से बहिष्कार करना आदि 
सारी जिम्मेवारियां आचायों पर ही होती हैं । 
उपाध्याय के मूल गुण-- 
पञ्च॒विंशतिरेतेपां गुणाः प्रोक्ता! पर॑ न ते। 
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लक्षण दोपयुक्तत्वादाचार्यादिपु संभवात्‌ ॥२६८ | 
ग्यारह अंग और चौदह पूर्व ये उपाध्याय के २४ शुण हैं । 

पर यह बात नहीं है कि यह परुचीस गुण सभी उपाध्यायों में हों । 
इन पच्चीस गुणों का सद्भाव तो श्रतज्ञान की पराकाष्टा का द्योतक 
है। और यह घात भी नहीं है कि यह पच्चीस' गुण केवल 
उ्पाध्यायों में ही होते हों। यह गुण तो आचाये अथवा साधु सें' 
भी हो सकते हैं । इस लिए यह कहना कि जिसमें पर्चीस शुण 
दें वह उपाध्याय है-+ठीक नहीं है । क्योंकि ऐसा लक्षण बनाते 
में अज्याप्ति और अतिव्याप्ति दोनों दोप आते हैं । आगे के 
श्लोक में यद्दी आशय प्रकेट किया गया है;--- 

चहश्नतेपु सर्वपु न च तेपां विनिश्चय; ।_ 


ततो5्घ्यापनतो हा तद्‌ प्राप्यते पदमत्तमम्‌ ॥२६६॥ 
सभी बहुश्रुत अर्थात्‌ उपाध्यायों में उक्त पच्चीस गुण पाये 
जाते हैं--एसा निश्चित नहीं है । उपाध्याय का महान पद्‌ तो 
केबल पढ़ाने से ही प्राप्त होता है | 
प्रश्न--उपाध्यायत्वादि पद भाव-लिंगी भुनियों को ही 
सम्भव दे या द्रव्यलिंगी भी-इन पदों .को.आप्त कर सकते हूँ ९ 
इसका उत्तर: 
उपाध्यायत्वसंभृतिगनीनां द्वव्यलिंगिनामू । / 
तथबाचायतायाश्व साधुतायाश्च संभव: | ॥२७०॥ 
द्रब्यलिंगी मुनि ( जिनके करणालुयोग की अपेक्षा सम्यगू- 
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दर्शन नहीं है ) भी उपाध्याय, आचाय एवं साधु हो सकते हैं । 
जिनका वाह्याचार चरणाहुयोग के अनुसार होता है उनके अपने 
अपने गुणों के अनुसार उपाध्याय, आचाय ओर साधु पद 
संभव हो सकता है | 

,. अश्न--उपाध्याय, आचाय एवं साधु-ये किस अनुयोग 
की अपेक्षा हैं १ इसका उत्तर-- 


लोकानुयोगतस्तेल्व्राथवा इत्तानुयोगतः | 
त्रयोप्येते समाख्याता; पूजनीया महर्षयः ॥२७१॥ 


आचाय, उपाध्याय और साधु ये तोनों करणातुयोग अथवा 
चरणालुयोग दोनों ही अपेक्षा 'से माने जाते हैं । उक्त तीनों 
मह॒र्षियों के सम्यक्व है या नहीं--इसकी पहचान छद्ास्थ नहीं 
कर सकते । छद्यस्थ तो वाह्य चारित्र द्वारा ही यह ज्ञान सकते 
हैं कि अमुक साधु है, अमुक उपाध्याय है और अमुक आचार्य है। 
करणानुयोंग की अपेक्षा कौन क्या है--इसका ज्ञान सिर्फ सर्वे- 
दर्शियों को ही हो सकता है । जिसके द्रव्यलिंग में कोई दोष 
दृष्टिगोचर नहीं होता । उसे-छद्मस्थ अवश्य साधु मानेगा और 
उसका यह मानता चरणानुयोग .के अनुसारः कहलावैगा। इस 
लिए द्रव्यलिंगी भी उपाध्याय आचाये और साधु होते हैं । इसी 
अथ को स्पष्ट करते हुए और भी कहते:हैं :-- 


मूलत्वाद दृष्टिरस्पष्टो चारित्र स्पष्टमेव हि । 
शाखादिवचतः पूज्य छत्नस्थेइं त्तमेव तु ॥२७२॥ 
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सम्यग्दशन, चारित्र और ज्ञान की जड़ है। जिस प्रकार 
वृक्ष का मूल दृष्टिगत नहीं होता और शाखा आदि ही दीखने में 
आती है, उसी प्रकार सम्यग्द्शन दिखलाई नहीं देता, चारित्र ही 
शाखादि की तरह नजर आता है। अत्तः छद्दास्थों के लिये चारित्र 
ही पूजनीय है। यदि किसी जीव के आचार्यादि का निर्दोष 
चारित्र पलता हुआ दिखलाई देता है तो उसे आचायाोदि ही 
मानना चाहिये | हम तो अनुभव में आने योग्य उनके गुण ही 
प्रहण कर सकते हैं। अमुक के सम्यक्त्व है या नहीं--यह स्पष्ट 
रूप से हम नहीं जान सकते | इस लिए वाह्याचार शास्रानुकूल 
होने से हमें परमेष्ठी मानना चाहिये | ह 
चांरित्र की अपेक्षा ही पात्रापात्न की पहचान होती है-यह 
आगे के श्लोक में बता रहे हैं :-- 
शास्त्र पात्रादिमेदाश्च चारित्रापेक्ञया मताः | 
दर्शनापेक्षया तेपां कर्थ स्थादू भेदसंभव३ ॥२७३॥ 
सम्यस्दृष्टिः क्षणात्पूव' मिथ्यारष्टिस्ततः परम्‌ । 
ज्ञातु' न शक्‍्यते नून॑ छम्स्थेः स्वत एवं तु २७४ 


शास्त्रों में जो पात्र कुंपात्न अपात्र आदि भेद बताये गये हैं 
वे चारित्र की अपेक्षा से ही हैं।' पात्रों के आचरुणों को देख कर 
ही पाञ्मापात्र की पहचान होती है। सम्यग्दशेन की अपेक्षां से तो 
पात्रों में भेद किये ही नहीं जा-सकते, क्योंकि सम्यग्द्शन अदृश्य 
है। जो जीव क्षणभर पहले सम्यस्दष्टि था वह क्षणभर बाद 
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मिथ्याटप्टि,ही सकता है ? एसी अवम्थामम छद्घस्थ दातार के लिये 
पात्रापात्र का भेद जानना क्रैस सम्भव हो सकता है ९ बह कैंसे 
जानेगा कि सम्यर्द्शन कब हुआ और कब्र छूट गया। यह तो 
केव्रली भगवान ही जान सकते हैं । 
मुनिसंघ में सारे मुनि भावलिंगी ही नहीं होति-द्रव्यलिंगी 
भी होते ६ैं-यही बताते हैँ :--- 
साधुसंधे न सर्वेपि दश्नान्वितचेतस; | 
भवन्ति मुनयस्तत्र संभवों द्रव्यलिगिनाम्‌ ॥२७४॥ 
मुनिसंत्र में भी सारे मुनि भावलिंगी दही नहीं द्ोत, द्रत्य- 
लिंगी भी दो सकते हैं । द्रव्यलिंगी ओर भावलिंगी में बेस देग्या 
जाय तो बहुत बड़ा अन्तर है । भावलिंगी सम्पस्ट्रष्टि द्ोता है और 
उसका आत्मा पवित्र बन जाता है। पर द्वव्यलिंगी का आत्मा 
पत्रित्र नहीं दोता क्योंकि उसका चैतन्य सिश्यात्व से ग्रस्त है | 
परन्ठु स्थृूल्न रूप, से देग्वा जाय तो चारित्र दोनों में बराबर नजर 
आता हैे। इस लिये उनमें अल्पन्ष भेद नहीं कर सकता। 
क्योंकि :-- 
क्रिया वाह्या समाना स्यादू इयोरलिड्रवतोर्नु | 
जात न शक्यते स्प्ट हयोर्भेदील्यत्ोधने। ॥२७६॥ 
। .. द्ब्यलिंगी और भावलिंगी दोनों ही प्रकार के यत्तियों :की 
वाह्म क्रियाय समान होती हूं.। परीपद् बगेरह को सदृदना तथा 
तपश्चरण आदि.में रत रंना श्राद्वि बातें दोनों में पाई ,जाती हैं 
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इस लिए दोनों में कोई स्पष्ट भेद दृष्टिगत नहीं होता, जिसको 
अल्पज्ञ जान सकें । केवली ही उनके भेद को समझ सकते हैं। 
- अतः द्व्यलिंगी मुनि भी उपाध्याय होता है और वह पूजनीय है । 
उपाध्याय की भक्ति करना उनके सुझों को अहण करने « का अयत्स 
करना बहुश्नुतभक्कि' .है। + . ' 7 
-बहुश्रुतानामेतेपां भक्ति; प्रोक्ता बहुश्रृत- 
भक्ति: भ्रीजिनसिद्धान्ते स्वर्गसोक्षप्रदाय्रिनो ।२७७। 
इन बहुश्रुत अर्थात्‌ उपाध्यायों की भक्ति पूजा स्तुति आदि 
करना वहुश्रत भक्ति कहलाती है । यह वहुश्रत-भक्ति श्री जिनेन्द्र- 
भगवान के शासन में स्वगे और मोक्ष की देने वाली बतलाई 
गई हैं | जा | 
इस श्रकार संक्षेप से बहुश्रुतभक्ति भावना का ' 
' बर्णुन समाप्त हुआ |: 
कड़ी, 7. पर + 
अब प्रवचनभक्ति भावना का वर्णन करते हूँ :-- 
प्रवचन का अथे-- 
जिनेन्द्रवचनोद्‌गीण' सर्वोत्करए्टं वचुः स्वृतम्‌। 
ततः प्रवचन प्रोक्त॑ स्वर्गमो्रफलप्रदस ॥२७८॥ 


जिनेन्द्र भगवान के मुख से निकला, हुआ च्॑न .सेवॉत्कष्ट 
है पु | पु 
माना गया है। इसी लिए वह 'प्रवचन! है और स्वर्ग एवं मोक्ष 


२५६ । 
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रूप फल को देने वाला है | प्रकृष्ट वचन की प्रवचन कहा जाता. 
ह्दै। 
शंका उठती है कि भगवान के वचन को प्रवचन क्यों कहा 
जाय । इसका ग्रंथकार उत्तर देते हैँ कि :-- 
तीर्थत्वात्ततू-वचः प्रोक्त प्रकृष्ट हि गणाधिपः । 
भवास्मोनिधितों भव्यान्‌ तारयत्याशु तज्ननान्‌ ।९७६। 
गणधर देवों ने भगवान की वबांणी को तीर्थ होने के 
कारण प्रकृष्ट वाणी कहा है । भगवान के मुख से निकला हुआ 
वचन तीथे इस लिये है कि वह भव्यजीबां को संसार सागर से 
शीघ्र ही पार कर देता है। जिनेन्द्र द्वारा चताया गया मार्ग जीवों 
का उद्धार करने वाला और दुःखों से छुटकारा दिलाने वाला है । 
प्रवचन की प्रशंसा--- 
जेन॑ प्रवचन लोके गरिष्ट' सार्वमेव च । 
स्पाद्ादालंकृतं तद्धि न चोल्लंध्यं॑ कुदृष्टिभि; ।२८०। 
जिनेन्द्र भगवान का वचन लोक में सर्वेत्कष्ट और महान 
है। वह वचन स्याह्ाद से युक्त है उसका उल्लंघन-खरण्डन मिथ्या- 
दृष्टि नहीं कर सकते । स्याह्मद-रूप-जैन-प्रवचन संसार के सभी 
बचनों में श्रेष्ठ है। स्याद्माद एक ऐसा सिद्धान्त है जो सारे विरोधों 
: का परिहार कर सर्वत्र एकता स्थापित करता है । इसके सम्बन्ध में 
दशेन विशुद्धि भावना का वर्णन करते समय बहुत कुछ लिखा 
जा चुका है। 
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जिनेन्द्रवचन असद्य नहीं है क्योंकि :-- 
अज्ञानज्च कपायश्राउप्त्यत्वस्य कारणम्‌ । 
न इ्य॑ बीतरागे ततू छन्ुता तज्जिनेन्द्रवाकू |२८१। 
असत्य के कारण अज्ञान और कपाय हैं। जन्र मनुष्य 
अज्ञानी या रागह्ेप रूप कृपाय सहित होता है तभी वह असल 
चचन कहता है। रागहेप रहित जिनेन्द्र भगवान में न अज्ञान है. 
ओर न कपाय | अतः उनकी वाणी असत्य नहीं हो सकती । 
स्थाह्माद सारे विरोधों का नाश करने वाला है. :--- 
स्याद्वादो हि विरोधस्याखिलस्य प्रपिनाशकः ' 
तेन युक्ता हि बाग जैनी प्रकृष्टा न कथं भवेत्‌ ।२८२॥ 
स्याद्गाद सिद्धान्त संसार के समस्त विरोधों का नाश करने 
वाला है। स्थाह्ाद के होने पर कोई विरोध या झगड़ा रह ही नहीं 
सकता। क्योंकि स्थाह्माद में हठवाद को बिलकुल स्थान नहीं और 
चह एक ऐसा मध्यम मार्य है जिसमें किसी का विरोध हो हो 
नहीं सकता। अतः स्थाद्गाद से युक्त जो जिनेन्द्र भगवान का 
' बचन है बह प्रकष्ट चचन क्यों नहीं कहा जाय ? 
स्थाद्माद सिद्धान्त सावेभौसिक है-यही कहते हैं :-- 
सर्वत्र वाढ्मये व्याप्तो स्पाद्मादों सु तेलवत्‌ । 
तिलेष प्रतिवुद्धानां विदुपां भ्रष्ण न ॥१८२३॥ 
जिस प्रकार तिलों में सब जगह तेल मौजूद रहता है, 
ऐसा कोई दिल का अंश नहीं जिसमें तेल नहीं हो। उसी प्रकार 
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स्थाद्माद सारे ब्रा समय में सब जगह व्याप्त 6.) स्थाह्ाद सा्वे- 
देशिक, सावभीमिक और सिद्धान्त ह । अब सिद्धान्त चिबकी 
निष्पक्ष विद्वानों का भूषण है । 
विरोधी भी स्याद्वाद सिद्धान्त की मानते हूँ :--- 
७ कक ९ के ९५०५ बडे मर 
विरोधिनोप्यम वादसंगीकुबन्ति मौनतः । 
अगत्या किन्तु ते वाचा दूषपयन्ति हठादिमस्‌ ।१८४) 
० 7 पु 
अक्षपादः कणादश्च जेमिनिरव्यास एवं च। 
सांख्यः पातझलश्चेब सर्वे गृहणन्त्यमुं नलु ।२१८४। 
विरोधी लोग अर्थात्‌ अजैन भी इस म्याद्वाद सिद्धान्त की 
अंतततो-गत्वा किसी न किसी अकार चुपचाप स्वीकार करते है| हैं 
क्योंकि स्पाद्गाद को माने विना काम नहीं चल सकता परन्तु वचन 
से वे स्थाह्माद में दोप ही निकाला करते हैं । न्यायदर्शन के वेत्ता 
अक्षपाद, वेशेपिक दशेन के रचचिता महर्षि कशाद, मीमांसक 
दर्शनकार जैमिनी, वेदान्ती-व्यास जी, सांख्य दर्शनक्ार एवं 
पातञ5जल ऋषि आदि सभी जैनेतर दुशनकारों ने इस स्थाह्ाद 
सिद्धान्त का (इस का चिना ही नाम लिये) स्थान २ पर उपयोग 
किया है । पाठकों को नीचे लिखे उद्धरणों से मालूम हो जायगा 
कि उक्त विद्वालों ने स्थाह्मद को किस तरह अपनाया है :-- 
अक्षपाद--न्याय सूत्र की वैदिकवृत्ति में कर्मफल के 
सम्बन्ध में जहां चचा चली है वहां “कर्स से उत्पन्न होने बाला 
फल उत्पत्ति के पूर्व सत््‌ है या असत्‌” इस प्रश्न का उत्तर देते 
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हुए लिखा है कि उत्पादव्यय दशशेनात्‌'- न्‍्या« ४-१-४६ इसकी 
व्याख्या करते हुए अन्त में लिखा है कि--उत्पत्ति के पूर्व फल 
सत्त्‌ भी है ओर असत्‌ भी । इसके अतिरिक्त नैयायिक लोग द्रव्य 
कर्म तथा गुण इन तीनों पदार्थों को सामान्य विशेष रूप मानते 
हैं। अतः स्पाद्माद सिद्धान्त अपने आप स्वीकार कर लिया गया है। 

कणाद--वैशेपषिक दशेन में अन्योन्याभाव के वर्णन में 
ध्यें अध्याय के चौथे और पांचवे सूत्र में यह माना गया है कि 
पदाथे क्रिसी रूप से सत्त हैं और किसी अन्यरूप से असत्‌ । 

जैमिनी--मीमांसादशन में एक ही ज्ञान को प्रमाता, 
प्रमिति ओर प्रमेयाकार माना गया है। अतः ज्ञान तीन विपयता 
रूप मानन से स्थाह्ाद सिद्धान्त आ ही जाता हैं। इसके अतिरिक्त 
मीमांसा दर्शन में पदार्थ को उत्पाद व्यय भ्रीव्य रूप माना गया 
हैं। इसके लिये सीमांसा श्लोकवार्तिक प्रष्ट ६१६ में २५-२२-२३ 
श्ज्ञोक देखिये। 

* व्यास--चेदान्त दशन में “युक्तेः शक्तान्तराच्चः इस अज्ष 
सत्र की व्याख्या करते हुए भारकराचार्य ने अपने भाष्य में पदार्थ 
में भेंदाभेद व्यवस्था को स्वीकार किया है | देखिये भास्कराचार्य- 
रचित भाष्य प्रृष्ठ न॑ं० १०१। | 

सांख्यदर्शन--सांख्यद्र्शन में सत्व रल और तम इनकी 
साम्यावस्था को प्रधान अथवा प्रकृति माना है। प्रसाद लाघव 
आदि भिन्न २ स्वभाव वाले अनेक पदार्थों को एक प्रधान 'रूप 
मानने से पदार्थ अनेकान्तात्मक स्वीकार कर लिया गया है । 


[ २६० |] 


महर्पि पतडजलि-महर्पि पतथ्जलि न अपने महाभाष्य 
पशपशाहिक में पदार्थ को द्रव्यत्व की अपेक्षा नित्य शरीर पर्याय 
की अपेक्षा अनित्य स्वीकार किया है । उनने लिखा है कि-द्रिव्य॑ 
नित्यमाकृति रनित्या?-- *“-आकृतिरन्या चान्या च भवति, द्रव्य 
पुनस्तदेव । 
इस प्रकार सभी दर्शनकारों ने जैनदशन के स्थाद्वाद 
सिद्धान्त को अपनाया है । विस्तार भय से हम सभी वातें यहां 
नहीं लिख सकते कि किस २ स्थान पर कैसे २ अजेन दार्शनिकों 
ने इस सिंद्धान्त को स्वीकार किया है । 
स्याद्माद ज्ञान का संस्कारक है :-- 
स्याह्मादस्य महत्त्व हि न व्य बदितूं चरमाः । 
, स्याह्ादो वाह्मलध्यंसी ज्ञानसंस्क्ृतिकारकश ।२८६। 
9०५०] 0 ७४ 
एतद्वादेन युक्तत्वाज्जनं शास्त्र हि कथ्यते | 
प्रकृष्ट बचन॑ लोके तद्भक्तिमोक्तदायिनी ॥२८७॥ 


स्थाह्द वचन के मैल को नारा करने वाला है, स्वाह्माद 
को अपनाने से वाणी शुद्ध और संसार के कलह को नाश करने 
वाली हो जाती है। स्थाद्वाद मानों ज्ञान को मांज कर उसे शुद्ध 
बना देता है । सच तो यह है कि स्थाह्मद की सहिमा अपार है हम 
उसका वर्णन करने में समथ नहीं । इस स्याद्ाद के कारण ही 
जैनशात्र उत्कृष्ट बचन कहा जाता है। उस स्थाह्ाद रूप वाणी की 
भक्ति करना-उसे-अपनाता मोक्ष अरदान करने वाला है । 





निजी 
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इस प्रवचनरूप श्रुत की पूजा और अहेन्‍्त की पूजा में 
कोई भेद नहीं-यही प्रन्थकार बताते हैं :-- 
भक्‍्त्या हि येड्चेन्ति जनाः श्रुत॑ ते, 
अहन्तमरचन्ति-यतो न कथित । 
मेदोउस्ति देवश्रतयोस्ततोड्चेंत्‌, 
त्रियोगशुद्धया श्रुतमेतदेव ।।२८८॥ 
जो सलुष्य भक्तिपूवेक श्रुत की अर्थात्‌ प्रवचन की पूजा 
करते हैं वे अहन्‍्त भगवान की पूजा करते हूँ | क्योंकि अहेन्तदेव 
ओर श्रत में कोई भेद नहीं है । अहन्तदेव तो श्रुत॒ की साज्षात्त्‌ 
मूर्ति ही हैं अतः मन वचन और काय को शुद्ध रखते हुए प्रवचन 
की पूजा करनी चाहिये । यही प्रवचन भक्ति भावना है । 
इस प्रकार संक्षेप से प्रवचन भक्ति भावना का 
वर्णन समाप्त हुआ | 


प्त्रैप्ले<ू€* 
अब आवश्यकापरिहाणि भावना का वणुन करते हैं-- 
अवश्य॑ यद्धि कर्तव्यमावश्यकमिति स्मृतम्‌ । 
प्रत्यहं॑ तदनुष्ठानं तस्थाध्हानि३ प्रचक्ष्यते ॥२८६॥ 
जो अवश्य करने योग्य होता है, उसे "आवश्यक कहते हैं । 


उस आवश्यक काय को प्रतिदिन करते रहना ही 'अहानि' अर्थात्‌ 
धआवश्यकाउपरिहाशि' है । जो क्रियायें प्रतिदिन करने की हैं 
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उनको निरन्तर करते रहना, कभी न छोड़ना ही आवश्यक्राउपरि- 
हाणि भावना का अर्थ है | 
प्रश्न उठता है कि आवश्यक क्रियाय कौन सी हैं ९ इसका 
उत्तर देते हैं :-- 
मुनिश्रावकभेदेन तस्या; भेदद्व्य मतम्‌ । 
आवश्यक हि साधूनां श्रावकाणां तथा मतम्‌ ॥२६०॥ 
वह आवश्यक क्रियायें मुनि और श्रावर्ता के भेद से दो 
प्रकार की हैं। अथांत्‌ साधुओं के आवश्यक ओर श्रावकों के 
आवश्यक | प्रथम साधुओं के आवश्यकों का वर्णन करते हेँ:-- 
सामायिक स्तवस्तत्र बन्दना च प्रतिक्रमः | 
प्रत्याख्यानविशिष्टो हि कायोत्सगंस्तग्रैव च ॥२६१॥ 
आवश्यकानि साधूनां पडेतानि मतानि तु । 
सवतावद्ययोगानां निशृत्तिः प्रथम मतम्‌ ॥२६२॥ 
१-सामायिक, २-स्तवन, ३-वन्दना, ४-अ्तिक्रमण, ४- 
प्रत्याख्यान और ६-कायोत्सगें--ये छह साधुओं के आवश्यक हैं। 
सबे प्रथम सामायिक का वर्णन करते हुए अन्थकार कहते हैं कि 
तमाम परिम्रहारम्भ से निवृत्त होना, सांसारिक सभी पाप 
सामग्रियों से विरक्त होना 'सामायिक! है । द्रव्य और भाव की 
अपेक्षा सामायिक के दो भेद्‌ समझना चाहिए। द्रव्य सामा- 
यिक वह कहलाता है जिसमें धन, दौलत, जमीन, मकान आदि 
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समस्त पदार्थों से विरक्ति धारण कर ली. जाय । जीवन-मरण, 
रागद्वेप आदि जीव की वैभाविक परिणतियों से अपने को हटा 
कर शुद्धात्मा में रसण करना भाव सामायिक है। नास स्थापना 
आदि की अपेक्षा भी सामायिक के भेद होते हैं; पर विस्तार सय . 
से उसका यहां वर्णन नहीं करते । 
इनका विशद वणन अनगार धमामृत आदि भ्रन्थों में 
देखना चाहिए ! 
आगे स्तवन आदि आवश्यकों का स्वरूप बताते हैं;-- 
तीर्थक्ृत-गुणकीर्तिथ्व स्तव३ स्यान्भोहनाशकः । 
त्रिशुद्धिदयासना ज्ञेवा द्वादशावतना खलु ॥२६३॥ 
चतु; शिरोनति; सम्यक्‌ वन्‍्दना मुनिभिमेता । 
भूतदोप-निश्त्तिश्व प्रतिक्रमणमेत्र तु: ॥२६४॥ . 
तीर्थक्षुर भगवान के गुणों का कीतेन करना स्तव” कहलाता 
है। यह स्तवन सोह का नाश करने बाला है । भगवान के 
शुणों का स्मरण करना स्तवन है. चौबीस तीथ्थक्करों की भिन्न २ 
स्तुति करना--चतुर्विशति स्तव कहलाता है । नाम स्थापना आदि 
के भेद से स्तवन के छह भेद्‌ तथा द्रव्य भाव की अपेक्षा दो भेद 
जानने चाहिएं | 
.. त्रिशुद्धि, दो आसन, बारह आवत तथा चार शिरोनति जिस 
में की जाय वह बन्दना कहलाती दे । इस बन्दुना ,का क्रम इस 
प्रकार जानना चाहिए। जीवादि रहित श्रासुक स्थान में सर्च 





चीज 
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प्रथम पू्े या उत्तर दिशा में मुंह करके कायोत्सर्ग करके खड़ा 
होवे। तीन बार ण॒मोकार मन्त्र पद कर तीन आवबरत ओर एक 
शिरोनति करे । फिर अपनी दाहिनी ओर मुड़ जावे ओर उस 
ही प्रकार तीन वार शमोकार मन्त्र पढ़ कर तोन आवबत ओर एक 
शिरोनति करै । इस तरह शेप दोनों दिशाओं में भी करे। 
फिर जिधर मुंह करके सर्च प्रथम खड़ा हुआ था उधर ही पद्मासन 
या खड़गासन से रह कर ध्यान कर । उक्त दोनों आसनों के 
अतिरिक्त और भी वीरासन आदि का विधान हू। पर मुख्यतः 
इन्हीं दो आसनों से सामायिक किया ज्ञाता हू। बन्दना प्रातः 
मध्याह और सायंकाल की जाती है । 

भूतकाल में किये गये पापों की निन्‍्द्रा, गह्मां करना प्रति- 
क्रमण कहलाता है। प्रमादादि के बश जो छुछ पाप हो गये 
हैं ये सब मिथ्या हों, मेरा आत्मा पवित्र बने आदि भावना 
करना। तथा कायोत्सग कर पंच नमस्कार मन्त्र का जाप्य करना 
प्रतिक्रमण कहलाता है । अतिक्रमण के सात भेद हैं) दिन भर 
किये गये पापों का सायंकाल में प्रतिक्रमण करना देवसिक प्रति- 
क्रमण कहलाता है। १-रात्रि सम्बन्धी पापों का प्रात्तःकाल प्रति- 
क्रमण करना रात्रिक अतिक्रमण हे । २-मार्ग में चलने से जो 
पाप लगे उसका प्रतिक्रमण करना ऐगा[-पथिक श्रतिक्रमण है। 
३-इसी प्रकार पाक्षिक अतिक्रमण, ४-चातुर्मासिक ग्रतिक्रमण, 
४-सांवत्सरिक ( वर्ष भर का प्रतिक्रमण ) ६- और सन्यासमरण 


हर में किया जाने वाला उत्तमार्थ प्रतिक्रमण जानना 
चाहिए । 
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आगे प्रत्याख्यानादि आवश्यकों का वर्णन करते हैं :-- 
भविष्यद्दोपमोपश् प्रत्याख्यान॑ जिनैर्मतम | 
ममत्वविनिवृत्तिस्तु का्योत्सगोस्ति शोधकश ॥२६५॥ 
शरीरे मितकालं दि मुक्तिरृप-फलप्रदः ।' 
स्वाध्यायं केंचिदत्राहु; कोयोत्सर्ग' व्यपास्थ च ॥२६ ६॥ 
' आगामी काल में लगने वाले दोपों का त्याग करना कि में 
मन, वचन, काय से यह पाप नहीं करूंगा -पभ्रत्याख्यान नाम का 
आवश्यक कहलाता है । नाम स्थापना आदि की अपेक्षा इसके 
भी छह भेद जानने चाहिए | छा 
परिमित काल तक शरीर से ममत्य न रखना कायोत्सगे 
कहलाता है । दोनों पेरों के वीच चार अंगुल का अन्तराल 
रखते हुए सीधे खड़े हो कर दोनों हाथों को लटका कर नासिकाके 
अप्रभाग में इृष्टि रखते हुए आत्मचिन्तन करना कायोत्सरें की 
विधि हैं। इस कायोत्सगंका जघन्य काल अन्तमुहू्त और उत्कृष्ट 
काल एक वर्ष है। अन्तंमुंहर्त से लेकर एक वर्ष के पहले बीच 
के समय को मध्यम काल समझना चाहिए ।' यह कायोत्सगे 
आत्मा की शुद्धि करता है और मुक्ति रूप फल को देने बाला है | 
कुछ आचाय आवश्यकों में कायोत्सग को एक प्रथक 
आवश्यक न सान कर इसके स्थान में स्वाध्यायं की छठा आवश्यक 
सानते हैं । 
आगे गृहरथों के पद आवश्यक बताते हें :-- 
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देवाचनोपास्तिरथो यतीनां, 
स्वाध्याययुक्त:ः ख़लु संयमश्र । 
दान॑ तपश्चेति च कर्म पट्क- 
मावश्यक॑ स्याद्‌ गृहमेधिनां वे ॥२६७॥ 
यथाशक्ति ग्रहस्थेन शुद्धेन मनसा सदा । 
कर्तव्यं कर्मपटरक॑ हि नान्‍्यथा गृहमेधिता ॥२६८॥ 

गृहस्थों के छह आवश्यक ये हँ---१-देवपूजा अथोत्‌-- 
भगवान जिनेन्द्र देव की पूजा करता । २-शुरूपास्ति--निम्रेन्थ 
गुरु की सेवा करना । ३-स्वाध्याय--आत्मोत्थान के लिए शार्रो 
का अध्ययन करना । ४-संयम--इन्द्रियों को वश में रखना, 
चब्म्वल न होने देना और पांच स्थावर एवं एक च्स, इस प्रकार 
छह काय के जीवों की रक्षा करना । ४-तप--इच्छाओं का 
निरोध करना । ६-दान--शक्ति के अनुसार आहारादि पदार्थों 
का चारों प्रकार का दान करना । ये गृहस्थ के दैनिक नेतिक 
कम बताये गये हैं। इन्हें गृहस्थ को प्रति दिन करना चाहिए । 
अन्यथा वह गृहस्थ नहीं है । 

इस प्रकार भुनि एवं गृहस्थों को आवश्यक दैनिक 
कर्म करना चाहिए। इन आवश्यकों को करते रहना आवश्यका- 
परिदाणि भावना कहलाती 

इस भ्रकार संक्षेप से आवश्यकापरिंहाणि भावना 

का वर्णन समाप्त हुआ। 
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अब मा्गे-प्रभावना नामक पन्‍्द्रहवीं भावना का वर्णन 
करते हैं :-- 
भागे प्रभावना का लक्षणु-- 
फल्याणमार्गों मार्ग: स्थात जेनमा्गं! स उच्यते । 
जिनेन्द्रशासनं वद्धि लोकद्य-हितप्रदस ॥२६६॥ 
अज्ञानानधतमःकीयों लोकेनाध्या न लोक्यते । 
फल्यायस्य, वतोज्ज्ञानाज्याकृतिः स्यात्रभावना ॥३०० 
कल्याण का मार्ग ही यहां मार्य कहा गया है। वह मार 
जैन मार्ग' है। जिनेन्द्रदेव का शासन-सार्ग इस और परलोक 
दोनों का कल्याणकारी है। जैन मार्ग पर चलने से जीव का यह 
लोक और परलोक दोनों सुधरते हैं । वह कल्याण का मारे 
लोगों को नजर नहीं आता क्योंकि अज्ञानान्धकार छाया हुआ है। 
अतः उस अज्ञान को दूर कर सन्‍्मागे का दिग्दशन कराना ही 
जैनमार्ग की सच्ची प्रभावना है। संक्षेप में यह 'कहा जा सकता 
है कि अज्ञान को दूर करना ही जैनमा्ग को प्रकट करना है और 
यही 'मार्यप्रभावना' है। यही आगे कहते हैं:-- 
मिथ्यामागतिरस्कार-क्षमया विद्या तथा । 
सद्धमंधोतन मार्ग-प्रभावनमिद्दीच्यत्ते ॥३० १॥ 
सिथ्या मार्ग का तिरसकार करने में सम ऐसी विद्या के 
द्वारा मिथ्या सार्गेकी निस्सारता बताना एवं सत्यधर्मको प्रकट करना 
सार्ग प्रभावना कहलाता है। टेपवृत्ति से किसी की निन्‍्दा करना 
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बरा है। लेकिन वराई को घ॒राई जानना कोड बुरी बात नहीं । 

तो प्रत्वेक व्यक्ति का कतव्य है कि घुराई की समालोचना 
करे ओर संसार को उससे बचावे) अन्यथा ज्ञान का प्रसार दही 
कैसे हो सकता हू । सद्धम का उद्योत मिथ्या मार्ग अर्थात्‌ 
पाखण्ड का खण्डन करने से होता है । इस लिए ज्ञान के प्रकाश 
द्वारा पाखण्ड का विनाश कर मन्मा्ग का प्रचार करता चाहिए। . 

प्रभावना किस तरह की जाय इसका उत्तर-- 
निजात्मा सब्तः पूर्व) रत्नत्नरयसुतेजसा । 
प्रभावनीयों लोकस्तु तपोज्ञानाचेनादिधि; ॥३०२॥ 


सबसे पहले सम्बग्दशेन, सम्यम्ज्ञान और सम्यकचारित्र 
रूपी तेज से अपने आत्मा की अभावना करनी चाहिए । इसके 
पश्चात्‌ तप, ज्ञान, पूजा, सत्कार आदि से संसार को प्रभावित्त 
करना चाहिए। 

प्रभावता के दो भेद हूं एक आत्म-प्रभावना और दरसरी 
परात्म-प्रभावना जिसे बाह्यम-प्रभावना या लोक-अभावना भी कहते 
हैं। सम्यग्दशनादि रत्नत्रय के पालन करने से आत्मा उत्तरोत्तर 
पचित्र होता जाता हैं और अन्त में एक दिन संसार के समस्त 
पदार्थों से राग-द्रेप छोड़ कर कर्मशत्रओं का नाश कर. अपने 
आप से रमण करने लग जाता है । इसी अवस्था को मुक्तावस्था 
था निदांणावस्था कहा जाताहै। आत्मा की सच्ची प्रभावना 
यही हैं और यही उत्तम एवं उपादेय है। दूसरी प्रभावना--जो 
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परात्म प्रभावना है--ब्ह सो म्रहणीय है। जैनघर्म का अतिशय 
प्रकट करना--इस प्रकार के धामिक कृत्य करना जिनसे जित्तधम 
का माहात्म्य प्रकट हो--परात्मा प्रभावना कहलाती है । चार 
प्रकार के दान करना, अन्तरंग एवं वाह्य तप करना, संसार को 
ज्ञान सिखाना, जिनेन्द्र के भक्ति सार्ग का श्रचार करना आदि 
प्रभावना के ही कारण हैं । उत्सव करना, जिनेन्द्र देव की रथ- 
यात्रा निकालना आदि सभी कार्य प्रभावना के कारण माने गये हैं । 
लेकिन एक ही प्रकार के कारण सब काल एवं क्षेत्र सें प्रभावना 
के कारण हो यह कोई बात नहीं--यही आगे बताया जाता है-- 
हेतुः प्रभावनाया; कालक्षेत्रायपे्षया नित्यम्‌। 
विदुपा विवतनीयो5न्यथोन्नतिनंव धर्मस्य ॥३०१३१॥ 
विद्वान लोगों को चाहिए कि प्रभावना के कारण काल 
ओर क्षेत्र की अपेक्षा हमेशह बदलते रह अन्यथा सदा एक ही 
कारण को अपनाये रहने से धर्म की उन्नति, प्रभावना नहीं होती | 
धर्म-प्रभावना का मतलव.है लोगों का धर्म ग्रहण करने 

के लिये या धर्म सेवन के लिये प्रभावित होना । जिन कार्यों को 
देखकर लोग धर्म-सेवन के लिए . उत्साहित होते हैं वे ही धर्म- 
प्रभावना के कारण हैं। ये क़ारण सदा, एक से नहीं रहते।' 
परिस्थिति के कारण इनमें, परिवतेन होता रहता है। किसी भी 
धर्म की वास्तविक प्रभावना के क़ारण तो उसके सच्चे कतेव्य-निष्ठ 
अनुयायी ही हैं । जिस धर्म के अछुयायी परोपकारी कतृव्य-शील, 
धर्मात्मा होते हैं उसका प्रभाव लोगों के हृदय पर -तत्काल पड़ता 
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है। स्वामी समन्तभद्र अकलंकदेव आदि आचाया के व्यक्तित्व 
का तत्कालीन जनता पर स्थायी प्रभाव पड़ने के कारण ज॑नधस 
का प्रचार जैसा हुआ था वैसा अन्य किसी भी कारण से न हो 
सका । इसी लिए कह। गया है कि अगर सच्ची प्रभावना करना 
है तो पहले अपने आपको रत्नत्रय के तेज से प्रभान्रित करो । 
जिस धर्म के अनुयायी समयोपयोगी दान देने वाले, 
प्रतिभा-सम्पन्न, विद्वान, परोपकारी और जन-समाज की सेवा 
करने वाले होते हैं, वह ही धर्म अपना प्रभाव दूसरों पर पटक 
सकता है | पर बढ़े दुःख की वात है कि जैन-समाज इस तथ्य 
को नहीं समझता और रूढ़ियों का गुलाम होकर अपने समय, 
शक्ति और द्रव्य का दुरुपयोग कर रहा है। इस समय कौनसा 
कार्य करने से हमारे धर्म की प्रभावना हो सकती है-इसका विचार 
हम बिलकुल नहीं करते । यही कारण है कि हमारा हास होता 
जा रहा है। हमारे मन्दिरों की, प्रतिमाओं ओर शासत्र भण्डारों 
की क्या दशा हं-इस पर छुछ भी विचार न करके आवश्यकता 
नहीं होने पर भी हम नये सन्दिर वनवाते हँ और नई - प्रतिमाएं 
प्रतिष्ठित करवाते हैं और समभते हैं कि इससे धर्म की प्रभावना 
'हो रही है। लेकिन ऐसा ख्याल करना भयंकर भूल है | 
जिन मन्दिर का निर्माण करना, जिनेन्द्र देव की मुर्ति की 
प्रतिष्ठा करवांना, उत्सव कराना, रथयात्रा एवं जुलूस निकालना 
गजरथ निकलवाना आदि भी धरम की प्रभावना के कारण हो 
सकते हैं पर सदा इन्हीं कारणों पर नहीं चिपंटदे रहना चाहिये। 


ना 
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देश और काल के अनुसार इनमें परिवर्तन की आवश्यकता है | 
एक समय ऐसा था अब प्रतिष्ठटाएं आदि कराने से जैन्थम का 
प्रभाव फैलता था और लोग जैनधर्म को स्वीकार करते थे। 
लेकिन आज वह जमाना नहीं रहा। आज हमें प्रतिष्ठाओं की 
श्रावश्यकता नहीं । हजारों मन्दिर और करोड़ों मूर्तियां मौजूद 
६ । ऐसे बहुत से मन्दिर हैँ जहां समय पर प्रक्षाल-पूजन नहीं 
होता । फिर नत्रीन मन्दिर बनाकर व भ्रतिष्ठा कराकर किस प्रकार 
पुस्य सम्पादन पत्र धर्म-प्रभावना की जा सकती है । सच तो यह 
है कि हमने इन उत्सतर आदि के तथ्य को नहीं समझा ओर रूढ़ि 
की बतौर इनका पालन करने लग गये। 


देखा जाय तो हमारे सब काम धर्म-प्रभावना से उल्टे हैं । 
जैन-धर्मानुयायियों से हमारी कोई सहानुभूति नहीं है। हम जैन- 
धर्म के प्रचार करने में कोई मदद नहीं देते, चल्कि हम तो दिन 
यू दिन लैनवर्म के मानने वालों को धक्का देकर इस पवित्र 
अनमार्म से हटा रहे हैं>हजारों व्यक्तियों को धर्म-च्युत कराने में 
सहायक धन रहे हैँ, फिर हम धर्म प्रभावना के नाम पर उत्सवादि 
करें-यह कहां तक्र उचित हैै। आज- आवश्यकता इस चात की है 
कि दम बिछुड़े हुए भाइयों को गले लगावें और नवीन .जैन 
बनाने का प्रयत्न करें । हमारे ऐसे कृत्यों को और व्यर्थ के क्रिया: 
काटडों की देख कर हमारी नवीन पीढ़ी-भविष्य के आधार 
सतम्भ-तो इस जैनवर्म से विरक्त से होते जारहे हें। यदि हम 
भगवान मद्गाबीर के सच्चे उपासक हों तो हमारी वास्तविकता का 
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दूसरों पर भी अवश्य प्रभाव पड़ेगा । पर वाग्तव में हम उनके 
सच्चे अनुयायी नहीं हैँ | धर्म का प्रभाव उस धर्म के मानने वालों 
को देख कर पड़ता हैं। अहिंसा के डपासक होकर भी अहिंसा के 
तत्व को न सममें, सहानुभूति और दया के नाम पर अपना 
स्वार्थ साधन करते रहें, एक दूसरे की उन्नति को देग्व कर ईर्प्या 
करें और उसे गिराने की चेष्टा करें, आदि ऋइटों से धर्म प्रभावना 
कैसे हो सकती है ? 

आज का युग वैज्ञानिक युग है । प्रत्येक बात आज विज्ञान 
की कसौटी पर कसी जाती है। जो वात खरी उतरती है दुनियां 
उसी को मानती है | जैनधर्म वैज्ञानिक और इसी लिए सार्वजनिक 
ओर सार्वभीमिक धर्म कहा जाता है । लेकिन यह आज कहना ही 
कहना मात्र प्रतीत होता है। जैनधर्म के अनुयायी वनने का ढोंग 
रचने वालों ने आज धर्म के नाम पर वहुत सी घुराइयां पैंदा 
करदी हैं। इस लिए आवश्यकता है कि हम भगवान महावीर के 
असली सिद्धान्तों को समर और देश के कोने २ में उनके सत्य 
तत्व को फैलाबें । तिजोरियों में चंद पढ़े हुए सोने की कोई 
उपयोगिता नहीं होती । जब दुनियां के सामने वह आता है तो 
वह विना किसी के कह्टे सुने उस पर मुग्ध हो जाती है। जैनधर्म 
के असली सिद्धान्तों को आप दुनियां के सामने खोल कर रखिये 
ओर फिर देखिये दुनियां किस तरह आपके सिद्धान्तों पर मुग्ध 
होती है। आज विश्व के कोने २ में युद्ध की लहर दौड़ रही है 
ओर युद्ध का वीभत्स रूप हमारे सामने है। पर युद्ध अप्राकृतिक 
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है अतः वह सबेदा नहीं रह सकता। संसार इस युद्ध से घबरा 
गया है अच वह शान्ति चाहता है और वह शान्ति मिलेगी 
आध्यात्मिकता से । जैनघम आध्यात्मिक धर्म है। े 
आप इस आध्यात्मिक तत्वको दुनियां को दिखाइये लाखों 
, जैनी बन जाना एक साधारण सी बात होगी। पर केवल ऐसा 
लिख देने मात्र से कुछ न होगा। इसके लिये, आवश्यकता है 
त्याग और सच्ची लगनकी | धन लगाकर प्रचारक तैयार कीजिए । 
देश में सब जगह प्रचारकों को भेजिए। लेकिन यह खयाल 
रखिये कि वे प्रचारक सच्चे हों। सच्ची सेवा करने वाले 
प्रचारक ही जैनधर्म को फैला सकते हैं। जैनधरम की प्रभावना 
तभी होगी जब प्रत्येक जैनी यह प्रतिज्ञा करले कि से द्निभर 
में कम्त से कम इतना समय तो इस पुनीत धार्मिक कार्य में 
अवश्य लगाऊंगा | 
आज इसी प्रकार धर्म से प्रभावना हो सकती है और 
समयाजुकूल हमें इसे अपनाना भी चाहिये। यदि इन वातों का 
कोई विरोध करे तो उसकी चिन्ता न करनी चाहिये। अच्छे 
कारों में विघ्न आया ही करते हैं :-- 
प्रभावनाविध्नकरो हि रूढिवादोस्ति लोकेप्त्र मत दयन्न। 
कालायपेत्षां च ततः समीक्ष्य प्रभावनायां मनसा सजंतु।३०४ 
रूढ़ियां प्रभावना में विष्म डालने वाली हैं। इसे मानने 
में किसी को भी आनाकानी' नहीं 'होनी चाहिये । इस लिये 
परम्परा की कोई परवाह नहीं करके देश और काल की मांग का 
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विचार करते हुए हमें धर्म की प्रभावना करना चाहिये । जो द्रव्य 
क्षेत्र काल और भाव का विचार किये बिना केवल परम्परा का 
पोषण करता है वह धर्म का प्रभावक कभी नहीं कहा जा सकता 
धर्म प्रभावक को यह देखना चाहिये कि किस समय कहां किस 
वस्तु की आवश्यकता है। जो आवश्यकता अनावश्यकता का 
विचार नहीं करता वह धमसम और धर्म को प्रभावना दोनों को ही 
नहीं समझता | 

कालाचपेचां प्रसमीक्ष्य पूर्व, 

महपयोप्यत्र विषेकमापु: । 
ततः प्रतार॑ गतवान्‌ हि जेनो, 
धर्म; पुरा विश्वद्ितृद्ड्‌रोड्यम्‌ ॥३०५॥ 
प्राचीन महर्पियों ने भी धर्म प्रभावना में काल त्चेत्रादि की 

अपेक्षा का पूरा खयाल रखा है। अगर ये द्रव्य क्षेत्र काल और 
भाव की अपेज्ञा का विचार न करते तो जैनधर्म का दुनियां में 
कंभी इतना प्रचार नहीं होता । जैनाचायों की शासन भिन्नता से 
इस वात का अच्छी तरह पता चल जाता है कि उन्होंने समय 
और स्थान की सांग का कभी तिरस्कार नहीं किया । जहां जैसी 
आवश्यकंता देखी वहां वैसा ही करने की उन्होंने आज्ञा दी | इसी 
से विश्व-हितकारी यह जैनधर्म संसार में इतने विस्तार को आप्त 
हो सका और अभी तक जीवित है ।. 

कालानुझूल न चलन्ति लोके, 
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तेत्रानुकू्ल च न ये मनुष्वा। । 
ते सर्वतःपातमवाप्य शीघ्र, 
हास॑ ब्रजंतीह महाविमृढ़ाः ॥३०६॥ 
जो मलुष्य काल के अनुसार नहीं चलते और न क्षेत्र के 
अल्ुसार चलते हैं उतका सब जगह से पतन होता है और वे 
मूखे दुनियां में उपहासास्पद्‌ बनते हैं। अतः आवश्यक है कि हम 
जैनधर्म की प्रभावना यदि करना चाहते हैं तो देशकालालुसार 
प्रभावना के कारणों को अपनाबें । आज जिन बातों से जैनघर्म 
की प्रभावना होती हो उनको शीघ्रातिशीघ्र ग्रहण करके धर्म की 
प्रभावना करें । यही मार्ग प्रभावना का अर्थ है। 


इस प्रकार संक्षेप में सार प्रभावना भावना का 
वर्णन समाप्त हुआ । 
प्ढरोओ्रे 5 €र 
अब अवचन-चात्सल्य नामक सोलहवीं भावना का वर्णन 
करते हैं: ' । 
स्पात्सधर्मा प्रवचन; वात्सल्य॑ तत्र यह्भवेत । 
घेनोव॑त्सेव तत्प्रोक्त॑ वात्सल्यं परम॑ खलु ॥३०७॥ 
जो समान धर्मको मानने वाले होते हैं उन्हें प्रवचन” कहा 
जाता है उन अवचनो-साधमों मनुष्यों में-जो प्रेम होता है उसे 
प्रवचन वात्सल्य” कहते हैं । जिस प्रकार गौ अपने बछढ़े से प्रेम 
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करती है उसी प्रकार प्रत्येक मनुप्य की अपने साधर्मी भाइय्रों से 
प्रेम करना चाहिये । संसार में गाय आर बछड़े का प्रम विख्यात 
है। वह अपने बच्चे से निःस्त्रार्थ ग्रेम करती है। उसकी रज््ता के 
लिए बह अपने जीवन की भी परवाह नहीं ऋणती । अगर शेर भी 
सामने आजावे तो बह उसे बचान के लिए स्वयं मर मिटेगी। 
इसी तरह हमें चाहिये कि धर्मात्माओं से निष्कपट प्रेम ऋण ओर 
उनकी रक्ा से अपनी रचा सममे | ॥ 
वत्सलत्वेन चेतेन धर्मबृद्धिः प्रजायते । 
मिथ; स्नेहामिवृद्धिशव सथर्मजनतासु च |३०८। 
इस वात्सल्य से धर्म की वृद्धि होती है । आपस में स्नेह, 
महानुभूति एवं एकात्मता बढ़ती है) इस लिए धार्मिक सनों में 
परस्पर प्रेम संचार फी वहुत आवश्यकता हैं । 
इस प्रवचन वात्सल्य भावना का महत्व बहुत थ्यादा है । 
परन्तु आज हमने इसके महत्व को भुला दिया हैं और इस 
चात्सल्य के वजाय बैर की भावना वहुत ज्यादा व्याप्त हो रही 
है। साधर्मी भाइयों की वात तो दूर जाने दीजिये, सहोदर 
भाइयों में ही आज प्रेम नहीं है वे भी एक दूसरे को देख कर 
जलते हैं । सहानुभूति और प्रेम तो हम में से उठ गया-अगर 
यह भी कह दिया जाय तो कोई अत्युक्ति नहीं होगी । 
दूसरे के उत्कप को देख कर जलना-एक साधारण सी 
वात होगई है । यदि किसी को यह मालूम दो ज्ञाय कि अमुक 
भाई की नौकरी लग रही है या उसे कुछ लाभ हो रहा है या, 
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उसकी तरक्की हो रही है तो वह शीघ्र ही उसके सागे में रोड़े 
अटकाने का प्रयत्त करने लग जायगा। मेरा मतलब यह नहीं हे 
कि सभी ऐसे हैं । बहुत से सज्जन अच्छे कर्तव्यनिष्ठ भी मिलेंगे 
पर अधिक संख्या ऐसे ही लोगों की है जो साधरमियों की ह्वानि 
करने में तत्पर रहते हैं । किसी का नुकसान करने में उन्हें क्‍या 
मिलेगा--यह वे नहीं सोचते ). उनकी तो यह आदत सी पड़ 
जाती है कि किसी का काम विगाड़ें । 
वैसे देखा जाय तो जैन जाति सब से ज्यादा मालदार 

समझी जाती है परन्तु वेकार और गरीबों की यहां भी कमी नहीं 
है, पढे लिखे होने पर भी आज बहुत से भाई वेकार घूमा करते 
हैं। पर सालदार पूजीपतियों को उनकी तरफ ध्यान देने का 
अवकाश नहीं । ऐशो आराम की सामग्रियों को जुटाने में अपना 
जहां नाम हो वहां पैसा देने में हम भले ही तत्पर रहें पर गरीबों 
की चिल्लाहट और उनका रोना हमें सुनाई नहीं पड़ता । इतर 
समाओं में बहुत से बढ़े २ औद्योगिक कारखाने हैं. जहां हजारों 
भाई अपना पेट पालते हैं। पर जैनों में ऐसी कोई योजना नहीं 
जहां से गरीबों को खाने भर को अन्न मिल सके । जैनों में यद्यपि 
दान की प्रवृत्ति अच्छी है पर वह दान कहां देना चाहिये ? उसकी 
उपयोगिता कहां है आदि बातें दानी महाशय नहीं बिचारते | चंस 
जहां नाम हो वहीं धन लुटाया जाता है| ५ 

. उक्त वातें इस लिए लिखी गई हैं कि स्वाध्याय-प्रेमी इधर 
ध्यान दें ओर अपने साधर्मी भाइयों के अति प्रेम और सहानुभूति 
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ऱखें। एक दूसरे के उत्कप को देख कर इंप्पा 
उसके उत्साह को वढ़ावे । अपने साथर्मी मनुप्यों से प्रेम रखना 
सहान्‌ पुण्य एवं तीथंकर प्रकृति के बन्ध के कारणों में से एक 
कारण है। 

संघशक्तिहि लोकेडस्मिन्‌ उत्क्प' लभते नत्ु | 
प्राप्यते सा तु चेंतेन तस्मादेवत्समाश्रयेत ॥३०६॥ 

.. संसार में संघशक्ति ही उत्कर्प को प्राप्त होती है। और वह 
संघशक्षि अ्रवचन वत्सलतासे आप्त होती है अतः प्रवचन बत्सलता 
की अपनाना चाहिये । 

प्रद्मेक समाज व देश संगठन के वल पर ही अपनी उन्नति 
करता है। कहावत प्रसिद्ध हें कि “अकेला चना भाड़ को नहीं 
फोड़ सकता” इसी अकार एक व्यक्ति कुछ नहीं कर सकता परन्तु 
सम्मिलित शक्ति से असम्भव कार्य भी सम्भव चन जाते हैं। 
उन्नति या उत्थान के कार्यो में बाधाएं आती ही हं। अकेला 
व्यक्ति उत वाधाओं से विचलित होकर कर्तव्य-भ्र्ट हो सकता 
है पर बहुत से आदमियों के मिलने पर बाधाएं अपना प्रभाव नहीं 
जमा सक्ती। 'जमाअत करामातः यह उ् की कहावत सिखाती 
है कि मिल कर रहो, संगठन वनाओ फिर देखो मुश्किलें भी 
आसान बन जाती हैं। 


आज के जमाने में एक व्यक्ति की आवाज को-सांग को 
कोई ५ 2 पी 
३ नहीं सुनता पर वही बात यदि एक सम्मिलित शक्ति से 
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निकलती है, तो बढ़े २ राजा महाराजा तक उस बात को मानने 
से इन्कार नहीं कर सकते | क्‍योंकि वे जानने हूं कि यह एक 
व्यक्ति की नहीं अपितु एक समूह की आवाज है। इसी प्रकार 
प्रग्लेक बात के लिए विचार लीजिये। आत्मिक, धार्मिक, सामा- 
जिक एवं राष्ट्रीय उन्नति के लिये संगठनकी बहुत बड़ी आवश्यकता 
है। बिना संगठन के मनुष्य छुछ नहीं कर सकता | 
पर वह संगठन हो कैसे ? इसका उत्तर ग्रन्थकार दे रहे 
हैं कि. अवचन वत्सलत्व” भावना को अपनाओ | साधर्मी भाइयों 
से वात्सल्य रखो तव संगठन अपने आप वन जायगा। पन्द्रहवीं 
भावना मार्गप्रभावना में आचायों ने बताया कि संसार को जैनघर्म 
का सन्देश सुनाओ उन्हें समझाओ आओर इस सत्य तत्व को 
अंगीकार कराओ। इसका अर्थ यह है कि संसार को जैनी 
वनाओ। ओर फिर सोलहवीं भावना में कहते हैं. कि प्रत्येक 
साधर्मी से गाय बछड़े का सा प्रेम रखो । कितना ऊ'चा 
सिद्धान्त है। यदि आज प्रत्येक जैनी इन बातों को अंगीकार 
करे तो संसार के समस्त झंगड़ों और लड़ाइयों को देखते देखते 
: भिटाया जा सकता है। वात्सल्य की शक्ति अपरुम्पार है। 


इस प्रकार प्रवचनव॒त्सत्व नामक सोलहवीं भावना का 
संक्षिप्त वर्णन समाप्त हुआ ॥ 








१० िरशरिरी 


५ 


फफ्र८<र 








२३५८ र७/”"नपरिजर पिचटी पर पिन नह चिरन्‍ सिर की. 


४ [49 स्क ह्व्टः 
48 ऋतिक समक्ा ही 
इत्थं पोडशभावना गणघरेः कर्मचषार्थ पुरा | 
सक्ता ये मनसाउमलेन विधिवद भव्या सदोपासते | 
तेषामेहिकसोरूयशांतिरचला स्वगपिवर्गदयम | 
सब पिद्धथति तेड्ततो हि जगतां वन्दा भवन्ति प्र बस ॥ 
इस तरह पहले गणधरोंने कर्मज्य के लिए जिन पोडश- 
कारण भावनाओं को कहा है उनकी जो भव्य जीव विधि-पृ्रक 
निर्मल चित्त से हमेशह उपासना करते हैं उनको सर्व श्रकार का 
सांसारिक सुख और शान्ति श्राप्त होती है, स्वर्ग और मोक्ष मिलती 
है और वे अन्त में निश्चय से सारे संसार के पूजनीय होते हैं । 





६8 समाप्रोद्य॑ प्न्थः: धे 


